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ਲੋਜ਼ਰ ਟਾਈੰਪਸੈੱਟਿੰਗ : ਯੈੱਸਮੈਨ ਗ੍ਰਾਫਿਕਸ, ਜੰਡ ਗਲੀ, ਪਟਿਆਲਾ 


ਪ੍ਰੋ. ਕੇ ਐਸ. ਸਿੱਧੂ, ਰਜਿਸਟਰਾਰ, ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਪਟਿਆਲਾ ਨੇ ਪਰਕਾਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਮੈਸਰਜ਼ ਪਰਲ ਬੁਕਸ (ਪਰਾ) ਲਿ, ਪਟਿਆਲਾ ਵਿਖੇ ਛਪੀ 


ਡਾ 


ਮੁੱਖ ਸ਼ਬਦ 


ਸ. ਹਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਪੰਨੂ ਦੀ ਕਿਤਾਬ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ' ਪਾਠਕਾਂ ਅੱਗੇ 
ਪੇਸ਼ ਕਰਦਿਆਂ ਮੈਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸੰਨਤਾ ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ । ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਮੂਲ-ਖਰੜਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕੁਝ 
ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੀ ਐਮ.ਫਿਲ. ਡਿਗਰੀ ਲਈ ਖੋਜ-ਪ੍ਰਬੰਧ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਤੁਤ 
ਕੀਤਾ ਸੀ । ਖੋਜ ਦਾ ਇਹ ਕਾਰਜ ਏਨੀ ਉੱਚੀ ਪੱਧਰ ਦਾ ਸਿੱਧ ਹੋਇਆ ਕਿ ਨਿਰੀਖਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿਫ਼ਾਰਿਸ਼ ਕੀਤੀ । ਇਹ ਪੁਸਤਕ “ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ 
ਚੇਅਰ” ਵੱਲੋਂ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ । 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸੰਕਲਪ ਨੂੰ ਅਨੇਕ ਥਾਵਾਂ ਉਤੇ 
ਵਰਤਿਆ ਤੇ ਚਿੱਤਰਿਆ ਹੈ । ਇਸ ਵੱਲ ਖੋਜਕਾਰਾਂ ਨੇ ਬਹੁਤਾ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਸੀ ਦਿੱਤਾ । ਸ. 
ਹਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਪੰਨੂ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਕਾਇਦਾ ਖੋਜ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਾਇਆ ਜਿਸ ਦੇ ਫਲ-ਸਰੂਪ ਇਹ 
ਕਿਤਾਬ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਸਫਲ ਪੇਸ਼ਕਾਰੀ ਸਾਬਤ ਹੋਈ ਹੈ । ਮੈਨੂੰ ਪੂਰਨ ਆਸ ਹੈ 


ਕਿ ਇਸ ਕਿਤਾਬ ਦਾ ਪਾਠਕ ਸੁਆਗਤ ਕਰਨਗੇ । 
ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, ਭਗਤ ਸਿੰਘ 
ਪਟਿਆਲਾ ਵਾਈਸ-ਚਾਂਸਲਰ 


(1979-1982) 
(1986-1989) 


ਦੂ 


ਮਤਾ 


ਦੂਜੀ ਐਡੀਸ਼ਨ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 


1978 ਦੇ ਸਾਲ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਕਰਨ ਲਈ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਗ੍ਰਾਂਟਸ ਕਮਿਸ਼ਨ ਨੇ ਧਰਮ 
ਅਧਿਐਨ ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ ਜੂਨੀਅਰ ਰਿਸਰਚ ਫੈਲੋ ਦੀ ਮੇਰੀ ਨਿਯੁਕਤੀ ਕੀਤੀ । ਕੁਦਰਤ ਪ੍ਰਤੀ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਕੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਹੈ, ਇਹ ਜਾਣਨ ਲਈ ਰੂਪ ਰੇਖਾ ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ 
ਸਪੁਰਦ ਕਰ ਦਿਤੀ । ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਪੱਤਰ ਆਇਆ, “ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. 
ਅਜੈ ਪੂਰੀ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਇਸ ਲਈ ਪੀ-ਐਚ ਡੀ ਲਈ ਰਜਿਸਟਰੇਸ਼ਨ ਦਾ ਕੇਸ ਨਹੀਂ ਵਿਚਾਰਿਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ।” ਮੈਨੂੰ ਚਿੰਤਾ ਲੱਗ ਗਈ ਕਿਉਂਕਿ ਧਰਮ ਅਧਿਐਨ ਦੀ ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਦਾ ਕਲਾਸ 
ਕੋਰਸ ਹੀ ਦੋ ਸਾਲ ਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਪਿੱਛੋਂ ਫਿਰ 6 ਮਹੀਨਿਆਂ ਵਿਚ ਥੀਸਿਸ ਲਿਖੋ । ਰਿਜ਼ਲਟ ਆਉਣ 
ਤਕ ਤਿੰਨ ਸਾਲ ਤਾਂ ਇੱਥੇ ਹੀ ਬੀਤ ਗਏ, ਫਿਰ ਚਾਰ ਪੰਜ ਸਾਲ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਲਈ ਲਗਾਉ ਤੇ 
ਉਮਰ ਤਮਾਮ ਚਲੀ ਗਈ ਸਮਝੋ । 

ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਵਾਈਸ ਚਾਂਸਲਰ ਡਾ. ਅਮਰੀਕ ਸਿੰਘ ਸਨ । ਮੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ 
ਪੱਤਰ ਲਿਖਿਆ ਕਿ ਜਦੋਂ ਇੰਟਰਵਿਊ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਰਿਸਰਚ ਫੈਲੋਸ਼ਿਪ ਲਈ ਚੁਣਿਆ ਸੀ ਤਦ 
ਮੇਰੇ ਨਾਲ ਅੱਠ ਹੋਰ ਅਜਿਹੇ ਉਮੀਦਵਾਰਾਂ ਨੇ ਇੰਟਰਵਿਊ ਦਿੱਤੀ ਸੀ ਜਿਹੜੇ ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਕਰ ਚੁੱਕੇ 
ਸਨ। ਉਦੋਂ ਇਸ ਕਰਕੇ ਮੈਨੂੰ ਚੁਣਿਆ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਕਮੇਟੀ ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਵਧੀਕ 
ਯੋਗਤਾ ਵਾਲਾ ਸਮਝਿਆ ਸੀ । ਹੁਣ ਮੇਰੇ ਉਪਰ ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਦੀ ਸ਼ਰਤ ਲਾਉਣੀ ਵਾਜਬ ਨਹੀਂ । 

ਚਾਰ ਪੰਜ ਦਿਨਾਂ ਬਾਦ ਸਕੱਤਰ ਦਾ ਫ਼ੋਨ ਆਇਆ ਕਿ ਵੀ.ਸੀ. ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੱਦਿਆ ਹੈ । ਮੈਂ 
ਚਲਾ ਗਿਆ । ਉਹ ਬੋਲੇ, “ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਕਰ ਹੀ ਲੈਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ਤੁਹਾਨੂੰ । ਇਹ ਨਵਾਂ ਨਵਾਂ 
ਕੋਰਸ ਚਾਲੂ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਕੀ ਪਤਾ ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਕਰਨ ਸਾਰ ਹੀ ਨੌਕਰੀ ਮਿਲ ਜਾਵੇ? ਇਉਂ ਕਰਦੇ 
ਹਾਂ ਕਿ ਲੰਮਾ ਕੋਰਸ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕਲਾਸ-ਵਰਕ ਤੋਂ ਤੁਹਾਨੂੰ ਛੋਟ ਦੇ ਦਿੰਦੇ ਹਾਂ । ਤੁਸੀਂ ਇਕ ਸਾਲ 
ਲਾਕੇ ਥੀਸਿਸ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰ ਲਉ ਪਰ ਦੇਖਣਾ, ਮਿਹਨਤ ਪੂਰੀ ਕਰਨੀ ।”” 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨ ਕੇ ਮੈਂ ਜਿਹੜੀ ਰੂਪ ਰੇਖਾ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. ਲਈ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਸੀ ਉਸੇ 
ਉਪਰ ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਦਾ ਥੀਸਿਸ ਸਾਲ ਵਿਚ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰ ਲਿਆ । ਮੇਰੀ ਚੰਗੀ ਕਿਸਮਤ ਨੂੰ, 
ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ ਪ੍ਰੋ. ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ, ਡਾ. ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ ਐਲ. ਐਮ. ਜੋਸ਼ੀ ਅਤੇ ਡਾ. ਵਜ਼ੀਰ 
ਸਿੰਘ ਜਿਹੇ ਉੱਚ ਕੋਟੀ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਧਿਆਪਕ ਸਨ । ਮੇਰੇ ਵਰਗੇ ਸਵਾਲੀ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਖਾਲੀ 
ਤਾਂ ਕੀ ਮੋੜਨਾ ਸੀ, ਜਿੰਨਾ ਕੁ ਮੰਗਣ ਜਾਂਦਾ, ਉਸ ਤੋਂ ਕਈ ਗੁਣਾ ਵਧੀਕ ਮਿਲਦਾ ਤੇ ਹੌਸਲਾ 
ਅਫ਼ਜ਼ਾਈ ਵੱਖਰੀ । ਥੀਸਿਸ ਮੁੱਲਾਂਕਣ ਹੋ ਕੇ ਆਇਆ ਤਾਂ ਸਭ ਖੁਸ਼ ਹੋਏ । ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਦੇ 


ਹਾਂ 


(੯1) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ 


ਥੀਸਿਸ ਨੂੰ ਛਾਪਣ ਦੀ ਸਿਫਾਰਿਸ਼, ਉਹ ਵੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵੱਲੋਂ, ਪਹਿਲੋਂ ਕਦੀ ਨਹੀਂ ਹੋਈ ਸੀ । 
ਡਾ. ਅਮਰੀਕ ਸਿੰਘ ਦੀ ਸਲਾਹ ਮੁੱਲਵਾਨ ਸਾਬਤ ਹੋਈ । 

ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਦਾ ਰਿਜ਼ਲਟ ਆਉਣ ਵੇਲੇ ਵਾਈਸ ਚਾਂਸਲਰ ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆ ਗਏ 
ਸਨ । ਕਿਉਕਿ ਪਹਿਲੋਂ ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਦਾ ਥੀਸਿਸ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਵਲੋਂ ਛਾਪਣ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਨਹੀਂ 
ਸੀ ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰੋ. ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ ਪਾਸੋਂ ਲਿਖਤੀ ਰਾਇ ਮੰਗੀ । ਪ੍ਰੋ ਤਾਲਿਬ 
ਨੂੰ ਵੀ ਮੇਰਾ ਕੰਮ ਸਹੀ ਲੱਗਿਆ ਜਿਸ ਕਾਰਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਦਿੱਤੀ । 

ਪਾਠਕਾਂ ਵਲੋਂ ਹੁੰਗਾਰਾ ਵੀ ਮਿਲਿਆ, ਸੁਝਾਅ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ । ਫਲਸਰੂਪ ਪਹਿਲੀ ਐਡੀਸ਼ਨ 
ਵਿਕ ਗਈ । ਹੁਣ ਦੂਜੀ ਐਡੀਸ਼ਨ ਸੋਧੇ ਹੋਏ ਰੂਪ ਵਿਚ ਫਿਰ ਪਾਠਕਾਂ ਅੱਗੇ ਪੇਸ਼ ਹੈ । ਅਜਿਹਾ ਕੋਈ 
ਦਾਅਵਾ ਨਹੀਂ ਕਿ ਇਹ ਕੰਮ ਸੋਲਾਂ ਆਨੇ ਖਰਾ ਹੈ । ਪਾਠਕ ਸੁਝਾਅ ਦਿੰਦੇ ਰਹਿਣਗੇ ਤਦ ਨੁਕਸ 
ਹੋਰ ਘੱਟ ਜਾਣਗੇ । 

ਐਮ.ਫ਼ਿਲ. ਦਾ ਇਹ ਕੰਮ “ਸਪੇਸ” ਨਾਲ ਸਬੰਧਤ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਪੀ-ਐਚ.ਡੀ. “ਟਾਈਮ” 
ਦੇ ਵਿਸੇ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰੱਖ ਕੇ ਡਾ. ਵਜ਼ੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਦਾ ਟਾਈਟਲ 
ਰੱਖਿਆ ਗਿਆ “ਸਿੱਖ ਚਿੰਤਨ ਵਿਚ ਕਾਲ ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ” । ਇਹ ਕਿਤਾਬ ਨੈਸ਼ਨਲ 
ਬੁੱਕ ਸ਼ਾਪ ਚਾਂਦਨੀ ਚੌਕ ਦਿੱਲੀ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਛਾਪੀ ਹੈ । ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਨੇ ਮੇਰੀ ਤੀਜੀ 
ਕਿਤਾਬ “ਭਾਰਤ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਧਰਮ : ਇਕ ਸੰਖੇਪ ਸਰਵੇਖਣ” ਵੀ ਦੋ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਕਰ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ । 

ਕਿਤਾਬ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਐਡੀਸ਼ਨ ਦਾ ਟਾਈਪ ਯੈੱਸਮੈਨ ਗ੍ਰਾਫਿਕਸ ਨੇ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਸੀ । 
ਹਥਲਾ ਪ੍ਰਿੰਟ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲੋਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਲਿਆਕਤ ਅਤੇ ਮਿਹਨਤ ਦਾ 
ਮੈਂ ਕਦਰਦਾਨ ਹਾਂ । ਆਸ ਹੈ ਪਾਠਕ ਦੂਜੀ ਐਡੀਸ਼ਨ ਨੂੰ ਸਨੇਹ ਨਾਲ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰਨਰੀ । 


1 ਅਕਤੂਬਰ 2002 ਹਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਪੰਨੂ (ਡਾ.) 
ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਧਰਮ ਅਧਿਐਨ 
ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਭਵਨ । 
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ਮੁੱਖ-ਬੰਦ 


ਸੰਕਲਪ ਅਤੇ ਨਿਵੇਕਲੇ ਵਿਸ਼ਵ-ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਆਧਾਰ ਹੈ । ਸੰਕੇਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ “ਕੁਦਰਤ” ਅਰਬੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚੋਂ ਆਇਆ ਸ਼ਬਦ ਹੈ, ਜੋ ਭਾਰਤੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਤੇ ਖਾਸ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਰਚ-ਮਿਚ 
ਗਿਆ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦਰਜਾ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 
ਵਿਭਿੰਨ ਅਰਥਾਂ ਤੇ ਸੰਦਰਭਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਵਰਤੋ 
“ਸ਼ਕਤੀ” ਤੇ “ਰਚਨਾ-ਸ਼ਕਤੀ” ਦੇ ਅਰਥਾ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ, ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ “ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ”, “ਮਾਇਆ”, 
“ਲੀਲ੍ਹਾ ਤੇ “ਜਗਤ-ਰਚਨਾ” ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ, ਭਾਰਤੀ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ 'ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਰਤੀ” ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 
ਸੰਕਲਪ ਤੇ ਪ੍ਰਵੇਰਗ ਦਾ ਦਰਜਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ, ਅਤੇ ਅਕਸਰ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸਮਾਨ-ਆਰਥਕ 
ਹੀ ਮੌਨ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਖੋਜੀ-ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਹ ਨਿਰਣਾ ਕਰਨ ਦਾ ਜਤਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਦੀ ਥਾਂ ਕੁਦਰਤ ਸਬਦ ਨੂੰ ਪਹਿਲ ਕਿਉਂ ਦਿੱਤੀ । ਇਸ 
ਵਿਚ ਕੀ ਭੇਦ ਹੈ? ਕੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਰਤੀ ਦੇ ਅਰਥ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਨਾਲੋਂ ਭਿੰਨ ਹਨ? 
ਚਿਤਰਦੀ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਇਹ ਕਾਦਰ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਮੰਨਦੀ ਹੈ, ਚਾਹੇ ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਇਸ ਵਿਚ 
ਆਪ ਹੀ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੈ । ਜੇ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸਾਹਿਬ (ਅਲ-ਕਾਦਿਰ ਤੇ ਅਲ-ਖ਼ਾਲਿਕ) ਨੂੰ ਜਾਣਨਾ 
ਹੋਵੇ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿਰਜੇ ਹੋਏ ਜਗਤ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਦੇਖੋ, ਉਸ ਦੇ ਬੋਲ ਨੂੰ ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਹਿਰਦਿਆਂ 
ਵਿਚੋਂ ਸੁਣੋ । ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰ ਕੇ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਕਿਹਾ-“ਸਚੀ ਤੇਰੀ ਕੁਦਰਤਿ, 
ਸਚੇ ਪਾਤਿਸਾਹੁ ।”” ਇਸ ਤੋਂ ਸਪਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਕੁਦਰਤ “ਉਸ” ਦੀ ਹੈ, ਕਾਦਰ ਦੀ ਹੈ, 
ਰਚਣਹਾਰ ਦੀ ਹੈ, ਨਾ ਕਿ ਕੋਈ ਸੁਤੰਤਰ ਜਾਂ ਸਵਾਧੀਨ ਸੱਤਾ ਹੈ । ਭਾਰਤੀ ਚਿੰਤਨ ਦੀ 'ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਰਤੀ”, 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਸਾਂਖ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸੰਕਲਪ 
ਨਾਲੋਂ ਵੱਖਰੇ ਅਰਥਾਂ ਦੀ ਧਾਰਨੀ ਹੈ । ਸਾਂਖ ਵਿਚ 'ਪੁਰੁਸ਼” ਤੇ 'ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ” ਦੋਵੇਂ ਅੰਤਿਮ ਸੱਤਾ ਹਨ । 
ਪੁਰਸ਼ ਨਿਰੋਲ ਚੇਤਨਾ ਹੈ, ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਅਚੇਤ ਦ੍ਵ ਹੈ । ਦੋਵੇਂ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਂਦਾਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਰਸਪਰ 
ਕ੍ਰਿਆ ਪਦਾਰਥਕ ਜਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਪੁਰਸ਼ “ਕਰਤਾ” ਨਹੀਂ, ਨਾ ਹੀ ਉਹ ਜਗਤ ਦਾ 
ਰਚਨਹਾਰ, ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਂ ਸੁਆਮੀ ਹੈ । ਕੇਵਲ ਉਸ ਦੀ ਨੇੜਤਾ ਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਤਾ ਮੂਲ-ਪਰਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਤ੍ੈ-ਗੁਣੀ ਸੁਭਾ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਰਚਨਾਤਮਕ ਕ੍ਰਿਆ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਦੀ ਹੈ ਤਦ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਅਮਲ ਜਾਰੀ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਸੋ ਕੁਦਰਤ ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਇਕ-ਰੂਪ ਜਾਂ ਸਮ-ਅਰਥੀ ਨਹੀਂ ਹਨ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਬਾਣੀ ਦਾ 


(੪11) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ 
ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਲੱਖਣ ਚਿੰਤਨਧਾਰਾ ਨਾਲ ਜੁੜਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਸਾਂਖ ਦੀ ਦੂਹਰੀ ਅੰਤਿਮ ਤੇ ਨਿਰੰਕੁਸ਼ 
ਸੱਤਾ-ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਨੂੰ ਅਹਿਮੀਅਤ ਨਾ ਦੇ ਕੇ, ਇਕੋ-ਇਕ ਪ੍ਰਭੂਤਾ ਤੇ ਕਰਤਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ 
ਹਕੀਕਤ ਪਰਵਾਨਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦੂਜੀ ਥਾਂ ਉੱਤੇ ਹੈ, ਕਾਦਰ ਪਹਿਲੀ ਉੱਤੇ । ਆਪਣੇ ਨਿਰਗੁਣ 
ਤੇ ਅਵਿਅਕਤ ਸਰੂਪ ਵਿਚ, ਅਫੁਰ ਅਵਸਥਾ ਜਾਂ ਸੁੰਨ-ਦਸ਼ਾ ਵਿਚ, ਇਹ ਅੰਤਿਮ ਸੱਤਾ ਸਭ 
ਕਰਤਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰ ਸਮੋਈ ਬੈਠੀ ਸੀ; ਸਫੁਰ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਕਾਦਰ 
ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਰ ਲਿਆ, ਜੋ ਗੁਪਤ ਤੋਂ ਪਰਗਟ ਹੋ ਗਿਆ; ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਚਾਲੂ ਹੋ ਗਈ, 
ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਵਿਡਾਣ ਉਜਾਗਰ ਹੋ ਗਿਆ । ਕਾਦਰ ਦੀ ਸਰਗੁਣ ਅਵਸਥਾ ਏਕ ਤੋਂ ਅਨੇਕ ਹੋਣ 
ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ, ਸਵੈ-ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਦੀ, ਵਿਅਕਤ ਹੋਣ ਦੀ, ਅਗੋਚਰ ਤੋਂ ਵਿਆਪਕ ਹੋਣ ਦੀ ਦਸ਼ਾ 
ਹੈ । ਜਗਤ ਸੱਚੇ ਦੀ ਕੋਠੜੀ ਹੈ, ਸੌਂਚਾ ਇਸ ਵਿਚ ਵਰਤਮਾਨ ਹੈ, ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਖੰਡ-ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ 
ਸੱਚੇ ਹਨ । ਪਰ ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਸੁਤੰਤਰ ਤੇ ਸਦੀਵੀ ਸੱਤਾ ਨਹੀਂ । ਕੁਦਰਤ 
ਅੰਤਿਮ ਹਕੀਕਤ ਨਹੀਂ, ਇਸੇ ਲਈ ਇਹ ਕੂੜ ਹੈ, ਅ-ਸਤਿ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦੀ “ਹੋਂਦ” ਵਿਚ 
ਕਾਦਰ ਦਾ “ਤੱਤ” ਨਿਹਾਰੋ, ਤਾਂ ਇਹ ਸੱਚ ਹੈ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਕੂੜ । 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਤਾ ਨਾਲ ਏਨੀ ਡੂੰਘੀ ਤੇ ਅੰਤਰੀਵੀ ਸਾਂਝ ਵਿਚ ਪਰੁੱਚੇ ਕੁਦਰਤ ਦੇ 
ਸੰਕਲਪ ਉਤੇ, ਹਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਪੰਨੂ ਨੇ ਹਥਲੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਵਿਧੀਬਧ ਕਾਰਜ ਕਰ ਕੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਕੁਦਰਤ ਸਿਧਾਂਤ ਨਾਲ ਪਰਿਚਿਤ ਕਰਾਇਆ ਹੈ । ਜਿਸ ਗੰਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਲੈਖਕ ਨੇ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਰਸਾਏ “ਕੁਦਰਤ” ਸੰਕਲਪ ਦੀਆਂ ਪਰਤਾਂ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ, ਅਤੇ ਜਿਸ 
ਕਲਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਨਾਲ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਸਾਂਝ 
ਪੁਆਈ ਹੈ, ਉਹ ਪ੍ਰਸੰਸਾਂ ਦੇ ਹੱਕਦਾਰ ਹਨ । ਲੇਖਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਗੁਰਮਤਿ ਤੇ ਗੁਰਦਰਸ਼ਨ ਲਈ 
ਸਤਿਕਾਰ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਦੇ ਭਾਵ ਅਵੱਸ਼ ਮੌਜੂਦ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਲੇਖਣੀ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣੀ ਬਿਰਤੀ ਦੀ 
ਲਖਾਇਕ ਵੀ ਹੈ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸੰਕੇਤਾਂ ਤੇ ਸੰਕਲਪਾਂ ਨੂੰ ਰਲਗਡ ਨਹੀਂ ਹੋਣ ਦਿੱਤਾ, ਨਾ ਹੀ ਬਿੰਬ, 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਤੇ ਅਲੰਕਾਰ ਦੇ ਨਿਖੇੜਿਆ ਨੂੰ ਅਖੋਂ ਪਰੋਖੇ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ 
ਸੁਗਮਤਾ ਨਾਲ ਵਰਤਿਆ ਹੈ । ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਇਸ ਭਾਗ ਸੰਬੰਧੀ ਡਾ. ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਰਾਇ ਹੈ 
“ਪੱਛਮੀ ਤੇ ਭਾਰਤੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਿਚਕਾਰ ਨਾਨਕ-ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਦਾ ਨਿਰਣਾ 
ਪੰਜਾਬੀ ਚਿੰਤਨ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਭਰੋਸੇ ਯੋਗ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੋਇਆ ਹੈ ।” 

ਹਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਪੰਨੂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ ਬਾਰੇ ਜੋ ਸਥਾਪਨਾਵਾਂ ਕਾਇਮ 
ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਉਦਾਹਰਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਰੌਚਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਹਨ : 

“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਉਚੇਰੇ ਸੁਹਜ-ਸੁਆਦ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਰਸ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ 
ਲਈ ਮਾਧਿਅਮ ਬਣਾ ਕੇ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ।”-“ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਵਿਆਪਕਤਾ 
ਤੋਂ ਪਰੇਡੀ ਕਿਸੇ ਅਗੋਚਰ ਅਪਰੰਪਰ ਹਸਤੀ ਦੇ ਅੰਤਰਬੋਧੀ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਅਮੁੱਕ ਸੋਮਾ ਹੈ ।”-“ਕਾਦਰ, 
ਕੁਦਰਤ ਤੇ ਜੀਵ ਇਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜੇ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦੇ । ਇਹ ਇਕੋ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ 
ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਹਨ ।”-“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਨਿਵੇਕਲਾ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸੰਕਲਪ ਸਿਰਜਿਆ 


ਨਹ 


-ਬੰਦ (#) 
ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ।” 

ਮੇਰੀ ਧਾਰਨਾ ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਹਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਪੰਨੂ ਦਾ ਖੋਜ-ਕਾਰਜ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਬਾਣੀ ਦੇ 
ਕੁਦਰਤਵਾਦ ਸੰਬੰਧੀ ਅੰਤਿਮ ਸਬਦ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਹ ਜਤਨ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਉਤੇ, 
ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ, ਪਹਿਲਾ ਦਲੇਰ ਤੇ ਪ੍ਰਬੁੱਧ ਕਾਰਜ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਹੋਣਹਾਰਤਾ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਪਾਠਕ ਆਪ 
ਕਰਨਗੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਿਰਤ ਤੋਂ ਇਹ ਆਸ ਅਵੱਸ਼ ਬਝਦੀ ਹੈ ਕਿ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ 
ਧਰਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ-ਫ਼ਿਲਾਸਫ਼ੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਲੇਖਣੀ ਭਰਪੂਰ ਦੇਣ ਦੇਵੇਗੀ । 
ਸਾਹਿਤਕ ਸੂਖਮਤਾਵਾਂ ਦੀ ਸੂਝ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ, ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਉਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਕੜ 
ਅਤੇ ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਦੀਆਂ ਬਰੀਕੀਆਂ ਵਿਚ ਦਿਲਚਸਪੀ, ਇਸ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਪੰਨੂ ਦੀ 
ਸਮਰੱਥਾ ਨੂੰ ਵਿਕਸਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਹਾਈ ਹੋਣਗੇ । ਹਥਲੀ ਪੁਸਤਕ ਮੇਰੇ ਇਸ ਅਨੁਮਾਨ ਦੀ 
ਗਵਾਹ ਹੈ । 


ਪਟਿਆਲਾ । 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਸ਼ਵ ਧਰਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਚਿੰਤਨ ਵਿਚ ਨਵ-ਸੰਕਲਪਾਂ ਦਾ 
ਪੁਨਰ-ਨਿਰਮਾਣ ਸੀ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਨਾ ਆਂਸ਼ਿਕ ਪੂਰਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਇਹ ਕਿਸੇ ਪੱਖੋਂ ਪ੍ਰਚੱਲਿਤ 
ਭਾਰਤੀ ਧਰਮਾਂ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਜਾਂ ਆਦਫਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਕਬੂਲਦੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਜਿੱਥੇ ਧਰਮ 
ਮਾਰਗ ਦੇ ਪਾਂਧੀਆਂ ਲਈ ਮਾਰਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਜੋਂ ਅਨੂਪਮ ਹੈ, ਉੱਥੇ ਜਗਿਆਸੂਆਂ ਲਈ ਨਵੇਂ 
ਚਿਤਰਪਟ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਦਿਸ-ਹੱਦੇ ਉਲੀਕਦੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਦਾ 
ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਤੇ ਮੈਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਸੰਕਲਪਾਂ ਉੱਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕੀਤੀ, “ਕੁਦਰਤ” 
ਦਾ ਸੰਕਲਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੈ, ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਅਜੇ ਨਿਯਮਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਧੀਵਤ ਖੋਜ ਕਾਰਨ ਨਹੀਂ 
ਹੋਇਆ ਸੀ । ਹਥਲਾ ਕਾਰਜ ਇਸ ਦਿਸ਼ਾ ਵੱਲ ਇਕ ਨਿਮਾਣਾ ਪ੍ਰਯਤਨ ਹੈ । 

ਇਸ ਸੋਧਪ੍ਰਬੰਧ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਾਰਜਖੇਤਰ ਦਾ ਆਧਾਰ 
ਬਣਾਇਆ ਰਿਆ ਹੈ । ਸਮੁੱਚੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ 
ਸੰਬੰਧੀ ਸੰਕੇਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹਨ, ਫਿਰ ਵੀ ਜਪੁ, ਮਾਰੂ ਸੋਲਹੇ, ਓਅੰਕਾਰ, ਵਾਰ ਆਸਾ, ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ 
ਅਤੇ ਬਾਰਹਮਾਹ ਤੁਖਾਰੀ ਕੁਝ ਅਜਿਹੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸੰਕਲਪ ਦੀ 
ਰੂਪ-ਰੇਖਾ ਉੱਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ । ਇਹਨਾਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਗੰਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਉੱਤੇ ਇਹ 
ਲਿਖਤ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ । 

ਇਸ ਸ਼ੋਧਪ੍ਰਬੰਧ ਦੀ ਕਾਰਜਵਿਧੀ, ਧਰਮ-ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਨਿਸ਼ਚਿਤ 
ਕੀਤੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਨਾ ਤਾਂ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਫ਼ਲਸਫ਼ਾ । ਪਰ ਇਸ ਦੇ 
ਅਧਿਐਨ ਲਈ ਕਾਵਿਕਲਾ ਅਤੇ ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਲਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਮਨਸ਼ਾ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਦੀ ਸੀ । ਕੁਦਰਤ, ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮੂਲ ਨਾਲੇ ਜੋੜਨ ਲਈ 
ਇਕ ਮਾਧਿਅਮ ਹੈ । 

ਇਸ ਸ਼ੋਧਪ੍ਰਬੰਧ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਅਤੇ ਇਸ ਸੰਬੰਧੀ ਮੁਢਲੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਮਾਨਯੋਗ ਡਾ. ਤਾਰਨ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਸੀ । ਅਫ਼ਸੋਸ ਕਿ ਉਹ ਵਿਛੁੜ ਗਏ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਾ 
ਦੇਖ ਸਕੇ । 

ਮੈਂ ਡਾ. ਵਜ਼ੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਦਿਲੋਂ ਸ਼ੁਕਰਗੁਜ਼ਾਰ ਹਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੇਰੀਆਂ ਲਿਖਤਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਿਆ 
ਅਤੇ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਸੋਧਿਆ । ਮੈਂ ਆਪਣੇ ਖੋਜ-ਕਾਰਜ ਸੰਬੰਧੀ ਉਹਨਾਂ ਪਾਸ ਗਿਆ, ਹਥਲਾ ਕੰਮ 
ਵਿਚੇ ਛੱਡ ਕੇ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਪਹਿਲੋਂ ਮੇਰੀ ਜਗਿਆਸਾ ਪੂਰੀ ਕੀਤੀ । ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾਲ 


00) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ 


ਅਧਿਐਨ ਮੇਰੇ ਲਈ ਸਹਾਈ ਹੋਇਆ । ਹਰ ਸ਼ਬਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗਹੁ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰਿਆ ਤੇ ਟਿੱਪਣੀਆਂ 
ਦਿੱਤੀਆਂ । ਮੇਰੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਸੇਧ ਦਿੱਤੀ । 

ਮੈਂ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ ਵਾਈਸ-ਚਾਂਸਲਰ ਦਾ ਧੰਨਵਾਦੀ ਹਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੇਰੀ ਪੁਸਤਕ 
ਕੀਤਾ । ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਇਸ ਮਿਲਵਰਤਣ ਰਾਹੀਂ ਧਰਮ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨਾਲ ਮੇਰੀ ਸਾਂਝ ਪੈ ਸਕੀ 
ਹੈ । 


1 ਜਨਵਰੀ, 1987 
ਪੱਤਰ ਵਿਹਾਰ ਸਿਖਿਆ, ਹਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਪੰਨੂ 


ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਪਟਿਆਲਾ । 


ਮੁੱਖ ਸ਼ਬਦ 
ਦੂਜੀ ਐਡੀਸ਼ਨ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ 
ਮੁੱਖ ਬੰਦ 
ਪ੍ਰਸਤਾਵਨਾ 
ਅਧਿਆਇ ਪਹਿਲਾ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਕੁਦਰਤ” ਦੇ ਸੰਕੇਤ 
(ਉ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸਰੂਪ 
(ਅ) ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, ਮਾਇਆ, ਕੁਦਰਤ 
(ਏ) ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ ਪੱਖ 
(ਸ) ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਰਚਨਾਤਮਕ ਪੱਖ 


(ਉ) ਕੁਦਰਤ - ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਦੇ ਸਰੋਤ ਵਜੋਂ 

(ਅ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਸੰਬੰਧੀ ਬਿੰਬ, ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰ 
(ਏ) ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਦੁਆਰਾ ਉਦੀਪਨ 

(ਸ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਕੁਦਰਤ-ਚਿਤਰਣ ਦਾ ਸਾਹਿਤਕ ਮੁਲਾਂਕਣ 
ਅਧਿਆਇ ਤੀਸਰਾ : ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪੱਖ 

(ਉ) ਭਾਰਤੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ 

(ਅ) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦੀ ਸੇਧ 

(ਏ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ 

(ਸ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਕੁਦਰਤ ਸੰਕਲਪ ਦੀ ਵਿਲੱਖਣਤਾ 

(ਹ) ਕਾਦਰ-ਕਰਤਾ ਦਾ ਸੰਕਲਪ ___ 

ਅਧਿਆਇ ਚੌਥਾ : ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵ-ਸਿਧਾਂਤ 

(ਉ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵ-ਸਿਧਾਂਤੀ ਸੰਕੇਤ 


(00੯) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ 


(ਹ) ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸੱਚ ਕਿ ਝੂਠ? 

ਅਧਿਆਇ ਪੰਜਵਾਂ : ਕਾਦਰ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ 

(ਉ) ਕੁਦਰਤ : ਮਨੁੱਖ ਅਤੇ ਕਾਦਰ ਵਿਚਕਾਰ ਮਾਧਿਅਮ 
(ਅ) ਕਾਦਰ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਸੰਬੰਧ 

(ਏ) ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਕਾਦਰ ਦਾ ਸੰਬੰਧ 

(ਸ) ਸਤ-ਚਿਤ-ਆਨੰਦ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸੰਕਲਪ 
(ਹ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ 
ਅੰਤਿਮ ਸਰਵੇਖਣ ਅਤੇ ਸਾਰੰਸ਼ 

ਸਹਾਇਕ ਪੁਸਤਕ ਸੂਚੀ 


ਅਧਿਆਇ ਪਹਿਲਾ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸੰਕੇਤ 


ਵਿਅਕਤੀ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਪਸਾਰੇ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਆਪਣੀਆਂ ਸੰਵੇਦਨਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਅਨੁਭਵ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਕੋਈ ਨਿਵੇਕਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਅਜਿਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਅਨੁਭਵ ਦੇ 
ਪ੍ਰਤੀਕਰਮ ਨੂੰ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਉਤਾਰ ਸਕੇ । ਕਲਾਕਾਰਾਂ ਲਈ ਕੁਦਰਤ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਆਵੇਸ਼ ਦਾ 
ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਰਹੀ ਹੈ । ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਮਹਾਂਕਵੀਆਂ ਨੇ ਪਰਾਸਰੀਰਕ ਅਤੇ ਪਰਾਭੌਤਿਕ ਅਨੁਭਵ ਵੀ 
ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ । ਅਨੁਭਵੀ ਚਿੱਤਰਕਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਤੇ ਕਵੀਆਂ ਦੇ 
ਕਲਾਮ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਬਿੰਬ, ਪ੍ਰਤੀਬਿੰਬ ਥਾਂ-ਪਰ-ਥਾਂ ਰੂਪਮਾਨ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਨੇ ਹਰ ਯੁਗ ਵਿਚ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨਵੀਆਂ ਬੌਧਿਕ ਵਿਮਾਵਾਂ (000050005) ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਮਨੁੱਖੀ 
ਚਿੰਤਨ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਪ੍ਰਤੱਖ ਹੈ । 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਅਜਿਹੇ ਸੰਕੇਤ ਸਪਸ਼ਟ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਆਪਣੇ ਆਲੇ ਦੁਆਲੇ ਤੋਂ ਕਦਾਚਿਤ ਉਦਾਸੀਨ ਨਹੀਂ ਸਨ । ਭਾਵੇਂ ਉਹਨਾਂ 
ਦੀ ਮੰਜ਼ਿਲ ਇਸ ਦੁਨੀਆਂ ਤੋਂ ਪਰੇ ਕਿਤੇ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਸੀ, ਪਰ ਉਹ ਦਿਸਦੇ ਜਗਤ ਨਾਲੋਂ ਟੁੱਟੇ ਨਹੀਂ 
ਰਹੇ । ਪੌਣਾਂ, ਰੁੱਤਾਂ, ਦਰਿਆਵਾਂ, ਰੁੱਖਾਂ, ਤੱਟਾਂ, ਮੇਘਾਂ, ਖੇਤਾਂ ਅਤੇ ਧੁੱਪਾਂ ਛਾਵਾਂ ਨੂੰ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਧੁਰ 
ਅੰਤਹਕਰਣ ਤਕ ਮਾਣਿਆ । ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਰੂਹਾਨੀ ਸੰਸਾਰ ਦਿਸਦੇ ਨਾਲੋਂ ਅਣਦਿਸਦੇ ਵਿਚ ਵਧੇਰੇ 
ਵਾਪਰ ਰਿਹਾ ਸੀ, ਪਰ ਉਹ ਇਸ ਤੋਂ ਵੱਖਰਾ ਨਹੀਂ ਸੀ । 

ਕਾਦਰ ਕਿਉਂਕਿ ਹਰ ਕਣ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਜਲਵਾ ਕੁਦਰਤ ਦੇ 
ਪ੍ਰਗਟ ਰੂਪ ਵਿਚੋਂ ਉਜਾਗਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਰੱਬੀ 
ਅਨੁਭਵ ਦਾ, ਜੀਵਾਤਮਾ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮੇਲ ਵਿਛੋੜੇ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ 
ਸਪਸ਼ਟ ਵਿਸਥਾਰ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਸਾਮੱਗਰੀ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਤੇ ਸੰਕੇਤ ਵਰਤ ਕੇ 
ਕੀਤਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਅਜਿਹਾ ਕਰਨਾ ਜਿੱਥੇ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਸਮਝਣ ਸਮਰਥਾ ਲਈ ਸੁਗਮਤਾ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਸੁਤੇ ਹੀ ਇਹ ਸਿੱਧ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭਵ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲੋਂ 
ਟੁੱਟਿਆ ਹੋਇਆ ਕੋਈ ਵੱਖਰਾ ਅਤੇ ਅਲੌਕਿਕ ਚਮਤਕਾਰ ਨਹੀਂ । ਜਿਵੇਂ ਬੂੰਦ ਵਿਚੋਂ ਸਾਗਰ 
ਤੱਕਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਕਾਦਰ ਦਾ ਦੀਦਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 

ਸਰੀਰ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੀ ਸਮਤਾ ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਕਾਦਰ ਨਾਲ ਕਰ ਦੇਣੀ ਅਨੁਚਿਤ ਨਹੀਂ । 
ਸਰੀਰ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਜਿਵੇਂ ਆਤਮਾ ਅਗੋਚਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਤਿਵੇਂ ਹੀ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਵੀ ਸਾਕਾਰ 
ਤੋਂ ਨਿਰਾਕਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਫ਼ੁਰ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਜਾ ਬਿਰਾਜਦਾ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਸਰੀਰ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
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ਹੋਈ ਆਤਮਾ ਦਾ ਨਿਰੀਖਣ ਜੀਵੰਤ ਸਰੀਰ ਦੁਆਰਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਤਿਵੇਂ ਹੀ ਨਿਰਾਕਾਰ 
ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦੀ ਥਾਹ ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਪਾਉਣੀ ਅਸੰਭਵ ਹੈ । ਨਿਰਾਕਾਰ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਉਹ 'ਕੇਵਲ ਆਪ” ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਨਿਰੀਖਣ ਲਈ ਨਿਰੀਖਕ ਅਤੇ ਵਸਤੂ ਦੋਵੇਂ ਹੋਣੇ ਚਾਹੀਦੇ 
ਹਨ । 

ਭਾਰਤੀ ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਦੇ ਨਿਆਇ ਸ਼ਾਸਤਰ ਅਨੁਸਾਰ 'ਮੈਂ?, “ਤੂੰ”, “ਉਹ”, “ਇਹ” ਸੁਤੰਤਰ 
ਧਾਰਣਾਵਾਂ ਨਹੀਂ ਹਨ ਸਗੋਂ ਸਾਰੀਆਂ ਇਕ ਦੂਜੀ ਉੱਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ । ਇਕ ਬਿਨਾਂ ਦੂਜੀ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦੀ । ਜਦੋਂ ਮੈਂ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਦਾ ਹਾਂ ਤਾਂ ਹੱਥ ਦੀ ਵਖਰੀ ਹਸਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 
ਫਿਰ ਉਹ ਮੇਰੇ “ਆਪੇ” ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ । ਵਖਰੇਵੇਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਨਿਰੀਖਣ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ । 
ਇਹ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਵਿਧੀ ਹੈ । ਸ਼ਾਸਤਰ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਦੁਆਰਾ ਸਤਿ ਅਤੇ ਤੱਥ ਤਕ ਪੁੱਜਣ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਨੁਭਵ ਦਸਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਗਤ ਕੋਈ ਮਸ਼ੀਨ ਨਹੀਂ ਜਿਸ ਦੇ ਭਾਗਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਕਾਰਜ-ਵਿਧੀ ਦਾ ਬੋਧ ਹੋ ਜਾਵੇਗਾ । ਅਨੁਭਵ ਸੰਸਲੇਸ਼ਣ (5੧੧05) 
ਦਾ ਮਾਰਗ ਅਪਣਾਉਂਦਾ ਹੈ । ਫਿਰ ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਕਾਦਰ ਵੱਖ ਵੱਖ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੇ । ਫਿਰ ਹੋਂਦ 
ਅਤੇ ਹਸਤੀ ਦੀ ਦਵੈਤ ਦਾ ਵੀ ਅੰਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਦਵੈਤ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ, ਕੇਵਲ ਆਭਾਸ ਹੈ । 
ਆਭਾਸ ਅਪੂਰਣ ਗਿਆਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਤਿ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । 

ਜਿਵੇਂ ਰੋਸ਼ਨੀ ਨੂੰ ਰੋਸ਼ਨੀ ਦੇ ਸਰੋਤ ਤੋਂ ਵਖਰਿਆਇਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ, ਤਿਵੇਂ ਸਿਰਜਣਹਾਰ 
ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਵਿਚ ਵਖਰੇਵਾਂ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਰੱਬ ਇਕ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਇਹ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਕਾਦਰ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦੋਵੇਂ ਇਕ ਹਨ 
(ਉ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸਰੂਪ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸਰੂਪ ਨਿਮਨਲਿਖਤ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਵਿਚਾਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ : 
ਕੁਦਰਤ ਅਨਾਦੀ ਨਹੀਂ । 
ਕੁਦਰਤ ਅਸੀਮ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨਬੱਧ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਰੱਬੀ ਗਾਇਨ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਰੱਬ ਦਾ ਗੌਣ (ਅਧੀਨ) ਰੂਪ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਪਰਤੱਖਣਾ (00੦੦0) ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਤੱਖਣਾ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਵੀ । 
ਕੁਦਰਤ ਲੋਪ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । 

(1) ਜੇ ਅਸੀਂ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਮੰਨ ਲੈਂਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਸਾਡਾ ਅਧਿਐਨ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ 
ਦਿਸ਼ਾ ਅਖ਼ਤਿਆਰ ਕਰ ਲਵੇਗਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਜੇ ਸ੍ਰੈਭੰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇ ਤਾਂ 
ਕਾਦਰ ਦੀ ਕੋਈ ਮਹੱਤਤਾ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ । ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਰੱਬ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੇ ਬਰ਼ੈਰ ਕਲਪਿਆ 
ਹੀ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਚਾਰਵਾਕ, ਜੈਨ ਮਤ ਅਤੇ ਬੁੱਧ ਮਤ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸੰਕੇਤ ਪੀ 


ਦੁਆਰਾ ਇਹ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਿਸੇ ਵੱਖਰੀ ਹਸਤੀ ਨੇ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, 
ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ ਨੇ ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ । 
ਚਾਰਵਾਕ ਜਗਤ ਦਾ ਕਾਰਣ ਕਿਸੇ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਦੀ ਥਾਂ ਚਾਰ ਪਦਾਰਥਾਂ ਨੂੰ ਮੰਨਦਾ ਹੈ ਜੋ 
ਇਹ ਹਨ : 
1. ਪ੍ਰਿਥਵੀ 
2. ਹਵਾ 
3. ਪਾਣੀ 
4. ਅੱਗ 
ਇਹ ਚਾਰੇ ਪਦਾਰਥ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ । ਇਹਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਹੋਰ 
ਕੋਈ ਆਧਾਰ ਨਹੀਂ । ਇਹ ਚਾਰ ਪਦਾਰਥ ਅੱਗੋਂ ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣੇ । ਚਾਰਵਾਕ 
ਜਗਤ ਉਸੇ ਨੂੰ ਆਖਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਗਿਆਨ-ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਅਧਿਐਨ ਹੋ ਸਕੇ । ਚਾਰਵਾਕ 
ਹੈ । 'ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ” ਗਿਆਨ-ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੀ ਪਕੜ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦਾ, ਕਿਉਕਿ ਪਰਤਖਣਾ 
ਉਸੇ ਦੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜੋ 'ਕੁੱਝ ਹੈ” । ਆਕਾਸ਼ ਪਦਾਰਥ ਨਹੀਂ ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਹੱਦ ਨਹੀਂ । 
ਸੋ ਆਕਾਸ਼ ਜਗਤ ਦਾ ਨਾ ਕਾਰਕ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਨਾ ਉਪਕਾਰਕ । ਆਤਮਾ ਦੀ ਕੋਈ ਹੋਂਦ ਨਹੀ 
ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਅਮਰ ਹੋਣ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਨਿਰਮੂਲ ਹੈ । ਪਦਾਰਥ ਵਿਚਲੀ ਚੇਤੰਨਤਾ ਮੌਤ ਨਾਲ 
ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । 
ਜੈਨ ਮਤ ਅਤੇ ਬੁੱਧ ਮਤ ਜਗਤ-ਰਚਨਾ ਦਾ ਕਾਰਨ ਕਿਸੇ ਅਲੌਕਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਤੋਂ 
ਇਨਕਾਰੀ ਹਨ । ਜਗਤ ਜਿਵੇਂ ਹੁਣ ਹੈ-ਯੁੱਗਾਂ ਤੋਂ ਇਵੇਂ ਹੀ ਹੈ । ਨਾ ਇਹ ਕਦੀ ਨਾਸ਼ ਹੋਇਆ ਹੈ 
ਨਾ ਇਸ ਦੀ ਕਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਹੋਈ ਹੈ । ਦਿਸਦਾ ਸੰਸਾਰ 'ਨਿੱਤ” ਹੈ, ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਇਹ ਅਮਰ ਹੈ । 
ਇਸ ਵਿਚ ਰੂਪ ਵਟਾਣ ਦਾ ਅੰਤਰੀਵ ਗੁਣ ਹੈ । 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਜਗਤ ਦਾ ਕਰਤਾ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਰਿਆ ਹੈ । ਉਸ ਨੇ 
ਸਿਸਟੀ ਸਾਜੀ ਹੈ ਤੇ ਆਪਣੀ ਸਿਰਜਣਾ ਉੱਤੇ ਪ੍ਰਸੰਨ ਹੈ । ਉਹ ਜਗਤ ਨੂੰ ਸਾਜਦਾ ਹੈ, ਦੇਖਦਾ ਹੈ, 
ਪਰਖਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜਦੋਂ ਚਾਹੇ ਸਮੇਟ ਲੈਂਦਾ ਹੈ : 
ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੋ ਸਿਰਜਣਹਾਰ / 
ਨਾਨਕ ਸਚੇ ਕੀ ਸਾਚੀ ਕਾਰ // 
ਜਦੋਂ ਇਹ ਆਖਿਆ ਜਾਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬ ਨੇ ਜਗਤ-ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਇਹ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦੀ 
ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਜਗਤ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਇਹ ਤਾਂ ਸ੍ਰਿੱਧ ਹੈ । ਪਹਿਲੋਂ ਸਿਰਫ 
ਕਰਤਾਪੁਰਖ ਆਪ ਸੀ : 
ਨਾਂ ਸੂਰ ਸਸਿ ਮੰਡਲ 
ਨ ਸਪਤਦੀਪ ਨਹ ਜਲੌ 
ਅਨ ਪਉਣ ਥਿਰ ਨ ਕੁਈਂ 
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ਏਕ ਤੁਈਂ ਏਕ ਤੁਈਂ /: 

(2) ਅਸੀਮ : ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਚਿੰਤਨ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਇਹ ਪਸਾਰ ਏਨਾ ਵਿਸ਼ਾਲ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਸਨਮੁਖ ਚਿੰਤਨ ਅਲਪੇਗ ਹੈ । ਅੱਜ ਦਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 
ਅਤੇ ਅੱਜ ਦਾ ਵਿਗਿਆਨੀ ਇਹ ਸੋਚ ਸੋਚ ਕੇ ਚਕ੍ਰਿਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਕੀ ਕੀ ਜਾਣ ਲਿਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕੀ ਕੀ ਬਣਾ ਲਿਆ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਉਹ ਹੈਰਾਨ ਉਸ ਅਨੰਤਤਾ ਵੱਲ ਤੱਕ ਕੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਬਾਰੇ 
ਸ਼ਾਇਦ ਕਦੀ ਵੀ ਜਾਣਿਆ ਜਾ ਸਕਣਾ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ । ਅਸੀਂ ਚਿੰਤਨ ਦੇ ਦਾਇਰੇ ਵਿਚ ਕਿੰਨਾ ਕੁਝ 
ਸਮੇਟ ਲਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਨਾਲੋਂ ਵੀ ਇਹ ਤੱਥ ਅਦਕੁਤ ਹੈ ਕਿ ਸਾਡਾ ਗਿਆਨ ਤੇ ਸਾਡੀ ਸੋਚ ਕਿੰਨੀ 
ਸੰਕੁਚਵੀਂ ਹੈ । ਅਸੀਂ ਇਕ ਖਾਸ ਸੀਮਾ ਤੋਂ ਪਾਰ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦੇ ਤੇ ਸਮਝ ਲੈਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਅੱਗੇ ਕੁੱਝ 
ਹੋਰ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ । ਸਮੁੰਦਰ ਪਾਰ ਕਰ ਕੇ ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਦੂਜੇ ਕਿਨਾਰੇ ਤੇ ਪੁਜਦਾ ਹੈ ਉਹ ਦੇਖਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਉਧਰ ਇਸ ਕਿਨਾਰੇ ਤੋਂ ਵੱਖਰੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਸ਼ੂ ਪੰਛੀ ਤੇ ਰੁੱਖ ਹਨ ਜਦੋਂ ਕਿ ਕਿਨਾਰੇ ਤੇ ਖਲੋਤਾ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸਿਰਫ਼ ਇਹੀ ਸੋਚ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਥਾਂ ਤੇ ਆ ਕੇ ਧਰਤੀ ਮੁੱਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ-ਅਗੇ ਹੋਰ 
ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ, ਸਮੁੰਦਰ ਤੋਂ ਸਿਵਾ । ਜਿੱਥੇ ਤਕ ਸਾਡੀਆਂ ਗਿਆਨ-ਇੰਦਰੀਆਂ ਕੰਮ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ 
ਸਿਰਫ ਉਥੋਂ ਤੀਕ ਹੀ ਕੁਦਰਤ ਹੈ, ਇਹ ਅਜਿਹਾ ਕ੍ਰਾਂਤੀ ਪੂਰਣ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਆਖਿਆ ਜਾਵੇ ਕਿ 
ਜਿੰਨੀ ਥਾਂ ਮੇਰੀਆਂ ਨਿਗਾਹਾਂ ਸਾਹਮਣੇ ਹੈ, ਕੇਵਲ ਇਹੀ ਸਤਿ ਹੈ, ਹੋਰ ਅੱਗੇ ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ । 

ਸਚਾਈ ਦੀ ਥਾਹ ਪਾਉਣ ਲਈ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਗੱਲ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨੀ ਪਵੇਗੀ ਕਿ 
ਸਾਡੀਆਂ ਮਨੰਤਾਂ, ਧਾਰਨਾਵਾਂ, ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਤੇ ਦਾਅਵੇ ਸੀਮਤ ਹਨ । ਸੱਚ ਸਾਡੇ ਖਿਆਲਾਂ ਤੋਂ ਪਾਰ 
ਦੀ ਚੀਜ਼ ਹੈ । ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ ਸਾਡੇ ਵਿਸਵਾਸਾਂ ਦੀ ਮੁਥਾਜ ਨਹੀਂ । ਇਹ 'ਹੋਰ ਪਰੇ ਹੋਰ 
ਹੋਰ” ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ ਕਿਨਾਰਾ ਨਹੀਂ । ਬੇਕਿਨਾਰ ਅਨੰਤ ਪਸਾਰਾ ਇਸ ਕਰਕੇ ਬੌਧਿਕਤਾ ਦੀ 
ਪਕੜ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਬੁੱਧੀ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ ਦੀ ਜਕੜ ਵਿਚ ਹੈ । ਜਦੋਂ 
ਡਾ. ਸੈਰ ਸਿੰਘ ਆਖਦੇ ਹਨ “ਕੁਦਰਤ ਗਿਆਨ ਹੈ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਕੁਦਰਤ” ਤਾਂ ਉਹਨਾਂ ਦਾ 
ਅਰਥ ਇੰਦਰਿਆਵੀ ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਉਹ ਕਹਿਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਰਹੱਸ-ਅਨੁਭਵ 
ਦੁਆਰਾ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਅਨੁਭੂਤੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਇਕੋ ਹਨ । ਕਿਉਂਕਿ 
ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਅਨੰਤ ਹੈ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਕੁਦਰਤ ਵੀ ਅਨੰਤ ਹੈ । ਇਸ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਸਟਰਲਿੰਗ 
ਆਖਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ ਘਟਨਾ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਜੇ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਨਹੀਂ ਕਿ 
ਉਹ ਘਟਨਾ ਗ਼ੈਰ-ਕੁਦਰਤੀ ਹੈ ।: 

3) ਪ੍ਰਯੋਜਨ : ਕੋਈ ਕਾਰਜ ਅਕਾਰਣ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਕਿਉਕਿ ਹਰ ਕਾਰਨ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਦੀ 
ਸੰਗਤੀ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਜੇ ਕਾਰਜ ਦਾ ਆਧਾਰ ਕਾਰਨ ਹੈ ਤਾਂ ਕਾਰਨ ਦਾ ਆਧਾਰ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਹੈ । ਅਸੀਂ 
ਇਕ ਕਦਮ ਵੀ ਬੇਮਤਲਬ ਨਹੀਂ ਚੁੱਕਦੇ । ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਸਗਲ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਕਾਰਨ ਕਾਰਜ ਦੇ 
ਤਾਣੇ ਪੇਟੇ ਵਿਚ ਵਾਪਰਦੀਆਂ ਹਨ । ਜੇ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਇਕ ਵੀ ਕਾਰਜ ਕਾਰਨ-ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ ਤਾਂ 
ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦੁਆਰਾ ਸਾਜੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਰਹਿਤ ਕਿਵੇਂ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ? 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਹੈ, ਇਹ ਤਾਂ ਸਪਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਕੀ ਹੈ, 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਰਾਵਾਂ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ । ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਦੀ ਹੋਂਦ ਅਣਹੋਂਦ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵਿਵਾਦ 
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ਨਹੀਂ । ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਵਿਸ਼ਵ ਰਚਨਾ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਮਿੱਥਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪੁਰਸ, ਪ੍ਰਕ੍ਿਤੀ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਕੇ ਆਪਾ ਚੀਨ 
ਸਕੇ ਅਤੇ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਏ । ਮੁਕਤੀ ਸਦੀਵੀ ਹੈ ਤੇ ਕਈ ਪੁਰਸ਼ ਜੀਵਨ ਮੁਕਤ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦੇ 
ਹਨ। ਉਪਨਿਸਦਾਂ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਆਪਾ ਚੀਨਣ ਦਾ ਸਾਧਨ ਯੋਗਮਾਰਗ ਹੀ ਚਲਿਆ 
ਆਉਂਦਾ ਹੈ ।”” 

ਸਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਉਸ ਮਾਂ ਦੇ ਇਰਾਦੇ ਵਾਂਗ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਕੁਝ ਸਮ 
ਲਈ ਅਪਣੇ ਬੱਚਿਆਂ ਤੋਂ ਉਹਲੇ ਹੋ ਗਈ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਕਿ ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਸਕੇ । ਰੱਬ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਲੋਂ ਇਸ ਕਰਕੇ ਤੋੜਿਆ ਤਾਂ ਕਿ ਹੋਰ ਪੱਕੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਜੁੜ ਸਕੇ । ਵਖਰੇਵੇਂ ਦਾ ਅਰਥ ਮੇਲ ਹੈ । ਵਖਰੇਵੇਂ ਬਿਨਾ ਮੇਲ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ । ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਬਿਰਹਾ 
ਵਿਚ “ਤਪਿ ਤਪਿ ਲੁਹਿ ਲੁਹਿ` ਹੱਥ ਮਰੋੜਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਨਾਲ ਹੀ ਬਿਰਹਾ ਨੂੰ ਸੁਲਤਾਨ ਆਖਦੇ 
ਹਨ । ਬਿਰਹਾ ਇਕ ਪਾਸੇ ਵੇਦਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਮਿਲਾਪ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਦਾ ਹੈ । 
ਬਿਰਹਾ ਮੇਲ ਦਾ ਪੰਧ ਹੈ । 

ਡਾ_ ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ ਰਚਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਇੰਜ ਦਰਸਾਂਦੇ ਹਨ-“ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਰਚਨਾ ਹੋਈ । 
ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਪੁਲਾੜ ਬਣਿਆ । ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਜਗਤ ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਬਣੀਆਂ । ਭਾਣੇ ਨਾਲ 
ਮਾਇਆ ਪਸਰੀ (ਪਦਾਰਥਕ ਪ੍ਰਪੰਚ ਬਣਿਆ), ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਗਿਆਨ ਆਇਆ, ਭਾਣੇ ਨਾਲ ਖੰਡ 
ਮੰਡਲ, ਬ੍ਰਹਮੰਡ, ਪਾਤਾਲ ਬਣੇ ਤੇ ਇਹ ਸਾਰਾ ਵਿਸਮਾਦ ਪਸਰ ਗਿਆ । 

(4) ਅਨੁਸਾਸਨਬੱਧਤਾ : ਰੋਂਬ ਦੀ ਰਚਨਾ ਅੰਧਧੁੰਦ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਦਿਸ਼ਾਰੀਣ ਗ਼ਰਦਗੁਬਾਰ 
ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਇਹ ਨਿਰੰਤਰ ਚੱਲ ਰਿਹਾ ਇਕ ਕ੍ਰਮ ਹੈ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮੰਡ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਵਸਤ ਕ੍ਰਮਰਹਿਤ 
ਨਹੀਂ ਵਿਚਰ ਸਕਦੀ । ਨਿੱਕੇ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਦੇ ਬਿਜਲਾਣੂਆਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਸਮੂਹ ਤਾਰਕਾ-ਮੰਡਲ ਕ੍ਰਮ ਵਿਚ 
ਕੁਰਮਣ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ । ਕ੍ਰਮਰਹਿਤ ਹੋਣਾ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣਾ ਹੈ, ਬੇਸ਼ੱਕ ਨਸਟ ਹੋਣਾ ਵੀ ਕ੍ਰਮਹੀਣਤਾ 
ਨਹੀਂ ਹੈ । 

ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਖੰਡਨ ਦਾ ਭਾਵ ਸਾਨੂੰ 
ਇਹ ਸੋਝੀ ਕਰਾਉਣਾ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬੀ ਹੁਕਮ ਵਿਚ ਵਿਘਨ ਪਾਉਣਾ ਸਿਆਣਪ ਨਹੀਂ । ਕਰਾਮਾਤ 
ਅਜਿਹੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਕੁੱਝ ਸਮੇਂ ਲਈ ਇਹ ਦਿਖਾ ਦੇਵੇ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਕੁਦਰਤ ਦੇ 
ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਬਦਲ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ । ਕੁਦਰਤ 
ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਵਿਚ ਰੋਕ ਟੋਕ ਪਾਉਣ ਨੂੰ ਨਾਟਕਾਂ ਚੇਟਕਾਂ ਜਿਹੇ ਕੁਕਾਜ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ । 

ਰੱਬ ਦੇ “ਦੀਬਾਣ” ਤੋਂ “ਹੁਕਮ” ਲਾਗੂ ਕੀਤਾ ਜਾਂ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਕਿਸੇ ਸੰਵਿਧਾਨ ਦੇ ਨਿਯਮ ਜਾਂ 
ਉਪਨਿਯਮ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਵਿਰੋਧੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ । ਜਿੱਥੇ ਦੋ ਨਿਯਮ ਇਕ ਦੂਜੈ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਦੇ 
ਦਿਸਦੇ ਹੋਣ, ਉਹਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਅਵੱਸ ਹਟਾ ਲਿਆ ਜਾਵੇਗਾ ਤਾਂ ਕਿ ਵਿਰੋਧ ਨਾ ਰਹਿ ਸਕੇ । ਇਕ 
ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਕੱਟ ਰਹੇ ਦੋ ਕਾਨੂੰਨ ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਪੱਖਪਾਤ ਕਰਕੇ ਜੰਗਲ ਦਾ ਰਾਜ ਕਾਇਮ 
ਕਰਨਾ । ਰੱਬ ਨੂੰ ਸੱਚਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਨਿਯਮ ਸੱਚੇ ਹਨ । ਸਚਾਈ ਕਦੀ 
ਸਚਾਈ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੀ । 
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ਰੱਬ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਸਮੂਹਗਠਨ ਨਹੀਂ । ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੇ ਗਠਨ ਦੀ 
ਗੱਲ ਉੱਥੇ ਸੰਭਵ ਹੈ ਜਿੱਥੇ ਸਕਤੀਆਂ ਇਕ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਹੋਣ । ਇਕ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਕੇਵਲ ਇਕੋ ਦਿਸ਼ਾ 
ਹੋਵੇਗੀ ਤੇ ਸੱਚ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਕੇਵਲ ਸਚਾਈ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਰੋਕ ਇਸ ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਸਕਦੀ 
ਕਿਉਕਿ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੋ ਨਹੀਂ, ਸੋ ਰੋਕ ਦੀ ਹੌਂਦ ਨਹੀਂ । “ਰੁਕਾਵਟ” ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਇੱਕ ਲੱਛਣ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਦੀ ਅਣਹੋਂਦ ਕਰਕੇ ਗਤੀਸ਼ੀਲਤਾ ਵਿਚ ਨਿਰੰਤਰਤਾ ਹੈ, ਇਕਸਾਰਤਾ ਅਤੇ 
ਇਕਸੁਰਤਾ ਹੈ । 

(5) ਰਾਗਾਤਮਕਤਾ : ਕੋਈ ਸੰਗੀਤ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ-ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਜੋ ਧੁਨੀਆਂ 
ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਸਨ ਉਹ ਸੰਗੀਤ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੀਆਂ, ਸ਼ੋਰ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ । ਸੰਗੀਤ 
ਮਧੁਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਮਧੁਰਤਾ ਕਦੀ ਖਰ੍ਹਵੀ ਨਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਵਸਤ ਵਿਚ ਖਰ੍ਰਵਪਣ ਹੀ ਮਗੁਰਤਾ ਨੂੰ 
ਨਸ਼ਟ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਦੀ ਅਣਹੋਂਦ ਕਾਰਨ ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਦਿਵਯ ਸੰਗੀਤ 
ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । 

ਸੰਗੀਤ ਅਤੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਨੂੰ ਵੱਖ ਵੱਖ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਫੌਜ ਦੀਆਂ ਕਤਾਰਾਂ 
ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਇਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਕਾਰਨ ਸੰਗੀਤ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸੰਗੀਤ ਦੀ 
ਹੋਂਦ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈਂ? ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਉਦੋਂ ਤਕ ਟਿਕ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਤਕ ਅਮੀਂ ਇਹ 
ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਕਿ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਅਤੇ ਸੰਗੀਤ ਦੀਆਂ ਲਗਪਗ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਵਾਂ 
ਹਨ । ਇੰਨਾ ਜ਼ਰੂਰ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਈ ਵਾਰ ਹਰ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਸੰਗੀਤਮਈ ਨਹੀਂ 
ਲਗਦਾ ਘੱਟੋ ਘੱਟ ਕਦੀ ਕਦੀ ਅਜਿਹਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਪਰ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡੀ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਸੰਗੀਤਬੱਧ 
ਹੈ । ਇਹ ਵੀ ਕੇਵਲ ਕੁੱਝ ਇਕ ਰਸਿਕ ਸਰੋਤੇ ਹੀ ਸੁਣ ਸਕਦੇ ਹਨ । ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਸ 
ਸੰਗੀਤ ਨੂੰ ਅਨਹਦ ਨਾਦ ਕਿਹਾ ਰਿਆ ਹੈ ਜੋ ਰਿਜ਼ੀ ਮੁਨੀ ਸੁਣਦੇ ਹਨ । ਅਨਹਦ ਨਾਦ ਧਰਤੀਆਂ, 
ਤਾਰਿਆਂ, ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਅਤੇ ਉਪ-ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦੀਆਂ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨਬੱਧ ਗਤੀਆਂ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਸਭ 
ਅਸਮਾਨੀ ਵਸਤਾਂ ਦੈਵੀ ਸੰਗੀਤ ਨਿਭਾਉ'ਦੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਮੁੱਢ-ਕਦੀਮ ਤੋਂ ਪਰਿਕਰਮਾ ਕਰ ਰਹੀਆਂ 
ਹਨ । 

ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਭ ਖੰਡ ਮੰਡਲ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਰੱਬੀ ਗਾਇਨ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹਨ । 
ਨਵ ਆ 
ਹੋਈਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਭਾਉੱਦੀਆਂ ਹਨ । ਇਸ ਕਰਕੇ ਸਭ ਗਾਇਨ ਵਿਚ ਹਨ । 
ਮਹਾਂਸੰਗੀਤ ਦੀ ਉੱਚੀ ਸਮਝ ਵੱਡੇ ਸੰਗੀਤਕਾਰ ਨੂੰ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਰੱਬ ਲਾਸਾਨੀ ਸੰਗੀਤਕਾਰ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਸੰਗੀਤ ਨੂੰ ਮਾਣ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਵਿਗਾਸ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਬਾਵਾ ਬੁੱਧ ਸਿੰਘ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : 


“ਸਾਰੀ ਕੁਦਰਤ ਇਕ ਰਾਗ ਹੈ । ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ, ਸਾਡੇ ਅੰਦਰ ਸ਼ਬਦ, ਸਦੀਵਕਾਲ 
ਰਾਗ ਹੋ ਰਹਿਆ ਹੈ । ਤਦੇ ਉਸ ਇਲਾਹੀ ਕਵੀ ਨੇ ਉਚਾਰਿਆ : 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸੰਕੇਤ 7 
ਗਾਵਨਿ ਤੁਧਨੋ ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਬੈਸੰਤਰੁ ਗਾਵੈ ਰਾਜਾ ਧਰਮੁ ਦੁਆਰੇ / 
ਗਾਵਨਿ ਤੁਧਨੋ ਖੰਡ ਮੰਡਲ ਥ੍ਰਹਮੰਡਾ ਕਰਿ ਕਰਿ ਰਖੇ ਤੇਰੇ ਧਾਰੇ / 
ਓਸ ਰੱਬੀ ਕਵੀ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਪਾਸੇ ਰਾਗ ਸੁਣਾਈ ਦਿੱਤਾ ਅਰ ਉਸ ਨੇ ਸੁਣਿਆ ਤੇ ਸਮਝਿਆ ਅਰ 
ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਇਹ ਕੁਦਰਤੀ ਰਾਗ ਇਕ “ਕਰਤਾ” ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਉਂਦਾ ਹੈ ! ਇਕ 
ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ ਕਵੀ ਨੇ ਆਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਵਗਦੇ ਨਦੀ ਨਾਲੇ ਤੇ ਪਹਾੜਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹਵਾ ਦੀ ਸਰਸਰਾਹਟ 
ਤੇ ਪੰਛੀਆਂ ਦੇ ਬੋਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਹ ਆਵਾਜ਼ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬ ਚੰਗਾ ਹੈ ।” 

ਬਾਵਾ ਜੀ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਗ੍ਰਹਿ (ਸਿਆਰੇ) ਸੂਰਜ ਦੇ ਗਿਰਦ ਭੇਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਆਪਣੀ ਚਾਲ ਦੇ ਵੇਗ ਨਾਲ ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਇਕ ਰਸ ਰਾਗ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ । 

ਸਪਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਇਕਸੁਰਤਾ (01006) ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡੀ ਇਕਸੁਰਤਾ ਨਾਲ 
ਮਿਲਾ ਲੈਣਾ ਉੱਚਤਮ ਆਤਮਕ ਆਨੰਦ ਹੈ । ਇਹੀ ਵਿਸਮਾਦ ਹੈ ਤੇ ਇਹੀ ਨਾਦ ਅਨਾਹਦ । 
ਮੇਲ ਸੰਗੀਤ ਹੈ । ਮੇਲ ਭਾਵੇਂ ਸੁਰਾਂ ਦਾ ਹੋਵੇ, ਭਾਵੇਂ ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦਾ, ਮੇਲ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਸੁਰਤਾਂ 
ਦਾ, ਹਰ ਮੇਲ ਸੰਗੀਤਮਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਰੂਹ ਦਾ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨਾਲ ਮਿਲਣਾ ਉੱਚਤਮ ਦਿਵਯ 
ਸੰਗੀਤ ਹੈ ਜੋ ਕਿਤੇ ਬਾਹਰ ਨਹੀਂ, ਸਾਡੇ ਧੁਰ ਅੰਦਰ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਧੁਰ ਅੰਦਰਲੇ ਸੰਗੀਤ ਬਾਰੇ, 
ਹੈ, “ਜਦੋਂ ਤਕ ਤੁਸੀਂ ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋ ਕਿ ਤਾਰੇ ਤੁਹਾਡੇ “ਉਪਰਲੀ” ਕੋਈ ਵਸਤ 
ਹਨ, ਉਦੋਂ ਤਕ ਤੁਹਾਡੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਅੱਖ ਨਹੀਂ ਖੁੱਲ੍ਹੀ ।” 

(6) ਕੁਦਰਤ ਰੱਬ ਦਾ ਗੌਣ (ਅਧੀਨ) ਰੂਪ : ਰੱਬ ਸਦਾ ਸਦਾ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ 
ਵਿਚਰ ਰਿਹਾ ਸੀ; ਉਸ ਨੂੰ ਫੁਰਨਾ ਆਇਆ ਕਿ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ । ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਿਆਂ 
ਹੀ ਕੁਦਰਤ ਸਾਕਾਰ ਹੋ ਗਈ ਤੇ ਕਰੋੜਾਂ ਚੰਦ ਸੂਰਜ ਉਗ ਕੇ ਮੰਡਰਾਉਣ ਲੱਗੇ । ਛਾਂਦੋਗਯ 
ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਵਿਚ ਸਵੇਤਕੇਤੂ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਪੁੱਛਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਣਹੋਂਦ ਵਿਚੋਂ ਹੋਂਦ ਕਿਵੇਂ ਹੋ ਸਕਦੀ 
ਸੀ? ਜਿਸ ਦਾ ਜਵਾਬ ਉਦਾਲਕਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ : 

“ਮੇਰੇ ਪਿਆਰੇ ਪੁੱਤਰ ਅਣਹੋਂਦ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਨਹੀਂ ਸੀ (ਜੋ ਹੋਂਦ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ) 
ਬਸ ਉਹ ਇਕ ਸੀ-ਕਿਸੇ ਦੂਜੀ ਹੋਂਦ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ।”' 

ਕਾਰਲਾਇਲ ਜਦੋਂ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਨੂੰ ਰੱਬ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾਲ ਪ੍ਰਤੀਕ (5੧90੦) ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ 
ਉਸ ਦਾ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਬਿਆਨਣ ਦਾ ਕਾਵਿਮਈ ਢੰਗ ਹੈ । 

ਰੱਬ ਦੀ ਹੋਂਦ ਪਰਾਪੂਰਬਲੀ ਹੈ ਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਉਸ ਨੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਰਚੀ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਰੱਬ ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਕਰਤਾ ਹੈ ਤੇ ਕੁਦਰਤ ਉਸ ਦਾ ਗੌਣ ਕਾਰਜ । ਕੋਈ ਰਚਨਾ ਆਪਣੇ ਰਚਨਹਾਰ 
ਤੋਂ ਵਡੇਰੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਇਹ ਉਦਾਹਰਣ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪੁੱਤਰ 
ਆਪਣੇ ਪਿਤਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵਡੇਰੇ ਕਾਰਜ ਕਰ ਕੇ ਵੱਡੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਕਰ ਗਏ ਹਨ, ਇਹ ਕ੍ਰਾਂਤੀ ਹੈ । 
ਪਿਤਾ ਪੁੱਤਰ ਦਾ ਰਚਨਹਾਰ ਨਹੀਂ । ਮਾਂ ਵੀ ਸੰਤਾਨ ਉਤਪਤੀ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ । ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਤਾਂ 
ਉਤਪਤੀ ਦੇ ਸਾਧਨ ਹਨ ਜੋ ਸਿਰਫ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ (0੦੦੧੦) ਨੂੰ ਸਹਾਇਤਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਸਿਰਜਣ 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਸਿਰਜਣਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਖ਼ਲੀਲ ਜਿਬਰਾਨ ਆਖਦਾ ਹੈ, “ਮਾਪਿਆਂ ਨੂੰ ਇਹ ਨਹੀਂ ਸਮਝਣਾ 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ 


ਚਾਹੀਦਾ ਕਿ ਬੱਚੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਨ । ਬੱਚੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰਾਹੀਂ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਜ਼ਰੂਰ ਆਏ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਨਹੀਂ ਹਨ । ਅਦਿੱਖ ਧਨੁਖਧਾਰੀ ਵਲੋਂ ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚੋਂ ਚਲਾਏ ਇਹ ਤਾਂ ਤਿੱਖੇ ਤੀਰ ਹਨ ।” 


ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ : 


ਆਪੀਨੈ ਆਪ ਸਾਨਿਉ, ਆਪੀਨੈ ਗਚਿਊਂ ਨਾਉਂ / 
ਦੁਲੀ ਕੁਦਰਤਿ ਸਾਜੀਐ ਕਰਿ ਆਸਣੁ ਡਿਠੋ ਚਾਉ /? 
ਇਸ ਪੰਕਤੀ ਵਿਚੋਂ ਨਿਮਨਲਿਖਤ ਸੰਕੇਤ ਮਿਲਦੇ ਹਨ : 
(ਉ) ਰੱਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਦੀ ਸਾਜਣਾ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀ ਤਾਂ ਆਪਣਾ ਨਾਉਂ ਰਚਿਆ । 
(ਅ) ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦਾ ਸਰਗੁਣ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਕਾਰ ਹੋਣਾ ਹੀ ਨਾਉਂ ਰਚਣਾ ਹੈ । 


(ਇ) 
(ਸ) 


ਇਕੱਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ, ਜਿਸ ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ, ਕੋਈ ਨਾਂ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦਾ । 

ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਾਜਣਾ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਨਾਮ ਰਚਣਾ ਇਕੋ ਕ੍ਰਿਆ ਦੇ ਦੋ ਭਿੰਨ 
ਰੂਪ ਹਨ । ਸਿਰਜਣਾ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਵਿਵਿਧਤਾ, ਬਹੁਰੂਪਤਾ । ਜੇ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਨੂੰ ਸਾਜਣਾ ਅਤੇ ਨਾਮ ਰਚਣਾ ਦੋ ਕਾਰਜ ਹੁੰਦੇ, ਤਾਂ ਫਿਰ “ਦੁਯੀ ਕੁਦਰਤ 
ਸਾਜੀਐ” ਦੀ ਥਾਂ “ਤੀਯੀ” ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੋਣਾ ਸੀ । ਦੁਯੀ ਦਾ ਇਕ 
ਅਰਥ ਇਹ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਕੁਦਰਤ ਦੂਜੀ ਥਾਂ ਤੇ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਤੇ ਰੱਬ ਪਹਿਲੇ ਦਰਜੇ 
ਤੇ । ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਰੱਬ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ । 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਿਰਜਣਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲੋਂ ਰੱਬ ਉਦਾਸੀਨ ਨਿਰੰਤਰਤਾ ਸੀ-ਉਸ ਵਿਚ ਖੇੜਾ 
ਤੇ ਵਿਗਾਸ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਬੀਜ ਵਿਚ ਫੁੱਲ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਬੀਜ ਜਦੋਂ ਤਕ 
ਪੁੰਗਰਦਾ ਨਹੀਂ ਉਦੋਂ ਤਕ ਉਹ ਫੁੱਲ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ ਤੇ ਖਿੜ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ । 
ਖਿੜਨ ਲਈ ਬੀਜ ਨੂੰ ਰੂਪ ਵਟਾਣਾ ਪਵੇਗਾ ਤੇ ਬੀਜ ਤੋਂ ਪੌਦਾ, ਪੌਦੇ ਤੋਂ ਫੁੱਲ 
ਬਣਨਾ ਪਵੇਗਾ । ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਕਰ ਕੇ ਰੱਬ ਵਿਚ ਚਾਉ, ਉਮਾਹ, ਖੇੜਾ, 
ਆਨੰਦ ਅਤੇ ਵਿਗਾਸ ਦੀਆਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈਆਂ । “ਕਰਿ ਆਸਣ ਡਿਨੋ 
ਚਾਉ” ਦਾ ਅਰਥ ਇਹੀ ਬਣਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਚਾਉ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਕੁਦਰਤ ਦੀ 
ਆਮਦ ਚਾਉ ਦੀ ਆਮਦ ਸੀ । 


(7) ਪਰਤੱਖਣਾ ਵਿਚ ਅਤੇ ਪਰਤੱਖਣਾ ਤੋਂ ਬਾਹਰ - ਜੋ ਕੁੱਝ ਸਾਡੇ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਜਗਤ 
ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਉਹ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਕੁੱਝ ਭਾਵ ਸੰਸਾਰ ਤੋਂ ਪਰੇ ਪਰੇਰੇ ਹੈ ਉਹ ਵੀ ਕੁਦਰਤ 


ਹੈ : 


ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸੀਮਾਂਤਕ ਅਧਿਐਨ ਸੰਭਵ ਹੈ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਕ ਵਿਚਾਰ ਇਉ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ 


“ਇਕ ਅਰਥ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਭਾਵ ਹੋਂਦ ਦੀ ਸਮੱਗਰਤਾ ਹੈ । ਹਰ ਵਸਤ ਜੋ ਕਦੀ 
ਹੋਈ ਹੈ, ਹੁਣ ਹੈ, ਜਾਂ ਕਦੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਕੁਦਰਤੀ ਹੈ ।”" 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਧੇਰੇ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਅੰਕਿਤ ਕਰਨਾ ਮੁਨਾਸਿਬ ਹੋਵੇਗਾ : 
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ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹਨ ।”'' 

ਉਕਤ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸਥੂਲ ਅਤੇ ਅਸਬੂਲ, ਲੌਕਿਕ ਅਤੇ ਅਲੌਕਿਕ, ਸਰੀਰਕ ਅਤੇ 
ਪਰਾਸਰੀਰਕ, ਸਭ ਹੋਂਦਾਂ ਅਤੇ ਘਟਨਾਵਾਂ “ਕੁਦਰਤ” ਹਨ । 

ਬਰਕਲੈ ਦਾ ਵਿਚਾਰਵਾਦ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਉਪਜ ਆਖਦਾ ਹੈ । “ਮੈਂ ਹਾਂ“ਇਸ 
ਕਰਕੇ ਵਿਸ਼ਵ ਹੈ ।” ਮੈਂ ਹਾਂ” ਇਕ ਵਿਚਾਰ ਹੀ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਤੇ 
ਇਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਗਿਆਨ-ਇੰਦਰੀਆਂ ਹਨ । ਗਿਆਨ-ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੀ 
ਅਣਹੋਂਦ ਸਾਡੀ ਅਣਹੋਂਦ ਹੈ ਤੇ ਜਦੋਂ ਅਸੀਂ ਜਗਤ ਨੂੰ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨਾ ਹੋਵਾਂਗੇ ਤਾਂ ਜਗਤ 
ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ । ਗੁਰਮਤਿ ਬਰਕਲੇ ਦੇ ਇਸ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ । ਆਪਣੀ ਹੋਂਦ ਸਿੱਧ 
ਕਰਨ ਲਈ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਸਾਡੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਲੈਣ ਦੀ ਮੁਥਾਜੀ ਨਹੀਂ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਤਾਕਤ ਇੰਨੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਹ ਸਹੀ ਕਥਨ ਕਰ ਸਕੇ : 

ਕੁਦਰਤਿ ਕਵਣ ਕਹਾ ਵੀਚਾਰੁ /“ 

ਸਾਡੇ ਵਿਚਾਰ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਜਕੜ ਵਿਚ ਹਨ ਤੇ ਅਸੀਂ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ 
ਅਧੀਨ ਕਰ ਲੈਣ ਦੇ ਸਮਰੱਥ ਨਹੀਂ ਹਾਂ । ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਜਿੰਨਾ ਕੁ ਭਾਗ ਸਾਡੀ ਸਮਝ ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਉਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਅਨੁਮਾਨ ਰਾਹੀਂ ਪੁਜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਧੂਆਂ ਇਹ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਿਤੇ 
ਅੱਗ ਹੈ, ਤਿਵੇਂ ਕੁਦਰਤ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਕੀਤਿਆਂ ਕਾਦਰ ਦੀ ਸੂਝ ਪੱਲੇ ਪੈਂਦੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਜਦੋਂ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ' 

ਹੋਰਿ ਕੇਤੇ ਗਾਵਨਿ ਸੈ ਮੈ ਚਿਤਿ ਨ ਆਵਨਿ ਨਾਨਕ ਕਿਆ ਵੀਚਾਰੇ /” 

ਤਾਂ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਇਹੀ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਸਭ ਕੁੱਝ ਵਿਚਾਰ ਅਧੀਨ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਅਨੇਕ ਖੰਡ 
ਮੰਡਲ ਬ੍ਰਹਮੰਡ “ਮੈ ਚਿਤਿ ਨ ਆਵਨਿ', ਕਿਉਕਿ ਚਿੱਤ ਦੀ ਇਕ ਸੀਮਾ ਹੈ ਤੇ ਕੁਦਰਤ ਅਨੰਤ ਦਾ 
ਪਸਾਰਾ ਹੈ । 

(8) ਕੁਦਰਤ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ, ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਨਹੀਂ : ਕੁਦਰਤ ਬਾਰੇ, ਕੁਦਰਤ ਦੇ 
ਅਮਰ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਭੌਤਿਕ ਸ਼ਾਸਤਰ ਵੀ ਆਪਣਾ ਸਮਰਥਨ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਪਦਾਰਥ ਨਾਸ਼ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ-ਇਹ ਵਿਚਿਆਨ ਦੀ ਪਰਵਾਣਿਤ ਸਚਾਈ ਹੈ । ਭੌਤਿਕ ਤੇ ਰਸਾਇਣਕ ਰੂਪਾਂ ਦੇ ਆਦਾਨ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਰਾਹੀਂ ਪਦਾਰਥ ਦਸ਼ਾ ਬਦਲੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਅਣੂਆਂ ਪਰਮਾਣੂਆਂ 
ਦਾ ਜੋੜ ਫਿਛੋੜ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕੁੱਝ ਵੀ ਘਟਦਾ ਵਧਦਾ ਨਹੀਂ । 

ਵੀਹਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਰਦਰਫੋਰਡ ਨੇ ਐਟਮ ਨੂੰ ਤੋੜਿਆ ਤਾਂ ਵਿਗਿਆਨੀ ਕਹਿਣ ਲੱਗੇ 
ਕਿ ਪੁਰਾਤਨ ਧਾਰਨਾ-“ਪਦਾਰਥ ਅਮਰ ਹੈ”-ਗ਼ਲਤ ਸਿੱਧ ਹੋ ਗਈ ਹੈ । ਪਦਾਰਥ ਐਟਮਾਂ ਦਾ 
ਸਮੂਹ ਹੈ ਤੇ ਐਟਮ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਪਦਾਰਥ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ । 
ਆਈਨਸਟਾਈਨ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਐਟਮ ਟੁੱਟਣ ਨਾਲ ਇਹ ਬਿਲਕੁਲ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਕਿ 
ਪਦਾਰਥ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ । ਐਟਮ ਟੁੱਟਣ ਨਾਲ ਜਿਹੜੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਊਰਜਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਹੈ-ਇ 
ਵੀ ਪਦਾਰਥ ਹੈ । ਊਰਜਾ ਪਦਾਰਥ ਦਾ ਸੂਖਮ ਰੂਪ ਹੀ ਹੈ, ਹੋਰ ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ । ਅਈਨਸਟਾਦੀਨ ਨੇ 
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ਆਪਣਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੂਤਰ ।=੧॥ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਤੇ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਐਟਮ ਟੁੱਟਣ ਨਾਲ ਊਰਜਾ ਪੈਦਾ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਊਰਜਾ ਨੂੰ ਮੁੜ ਪਦਾਰਥ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲ ਕਰਨਾ ਸੰਭਵ ਹੈ । ਉਰਜਾ ਹੋਰ ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ, 
ਪਦਾਰਥ ਦੀਆਂ ਸੂਖਮ ਲਹਿਰਾਂ ਹਨ ਤੇ ਪਦਾਰਥ ਖੁਦ ਊਰਜਾ ਦੀਆਂ ਲਹਿਰਾਂ ਦਾ ਠੋਸ ਰੂਪ ਹੈ । 
ਜਿਵੇਂ ਪਾਣੀ ਤੋਂ ਭਾਫ਼ ਅਤੇ ਭਾਫ਼ ਤੋਂ ਮੁੜ ਪਾਣੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਵੇਂ ਹੀ ਪਦਾਰਥ ਤੋਂ ਉਰਜਾ ਅਤੇ 
ਉਰਜਾ ਤੋਂ ਪਦਾਰਥ ਇਕ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ । ਸੂਰਜ ਦੇ ਮਾਦੇ ਅੰਦਰ ਹਰ ਪਲ 
ਇਹੀ ਕ੍ਰਿਆ ਵਾਪਰ ਰਹੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਸਦਕਾ ਉਹ ਯੁੱਗਾਂ ਤੋਂ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਰਿਹਾ ਹੈ । 

ਸ੍ਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਫੁਰਮਾਂਦੇ ਹਨ : 

ਕੁਦਰਤਿ ਕਰਿ ਕੈ ਵਸਿਆ ਸੋਇ //“ 

ਅਰਥਾਤ ਰੱਬ ਉਹੀ ਹੈ ਜੋ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਸੀ, ਫ਼ਰਕ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ ਉਹ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ 
ਰਹਿਤ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਸੀ, ਹੁਣ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਵੱਸ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਉਸ ਨੇ ਸਿਰਫ਼ ਰੂਪ ਵਟਾਇਆ 
ਹੈ । ਅਜਿਹਾ ਵਿਚਾਰ ਹੀ ਰਾਗ ਮਾਝ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਨਾਨਕ ਸ਼ਚ ਦਾਤਾਰ ਸਿਨਾਖਤੁ ਕੁਦਰਤੀ /” 

ਕੁਦਰਤ ਰੱਬ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੀ ਸ਼ਾਹਦੀ ਭਰਦੀ ਹੈ । ਦਾਤਾਰ ਸੱਚ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ ਉਸ ਸੱਚ 
ਦੀ ਪਹਿਚਾਣ (ਸ਼ਨਾਖਤ) ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਮਦਦਗਾਰ ਹੈ । ਦਾਤਾਰ ਕਿਉਂਕਿ ਸੱਚ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਵੀ ਸੱਚ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਕਾਦਰ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ । ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੀ ਤਾਂ 
ਧਾਰਨਾ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੁਸਨ ਦਾ ਦਿਖਾਵਾ ਕਰਨ ਲਈ ਜਗਤ ਸਿਰਜਿਆ । 

(ਅ) ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, ਮਾਇਆ, ਕੁਦਰਤ 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਵੀ ਚਿੰਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ 
“ਮਾਇਆ” ਦੇ ਸੰਕਲਪ ਨੂੰ ਨਜ਼ਰਅੰਦਾਜ਼ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ । ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਮੀਮਾਂਸਾ ਦਾ ਤਾਂ ਇਹ 
ਅਤਿ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਸੰਕਲਪ ਹੈ । 

“ਮਾਇਆ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਉਤਪਤੀ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀਆਂ ਧਾਤੂਆਂ ਤੋਂ ਹੋਈ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ ਤੇ 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ ਹਨ । ਡਾ. ਰਾਧਾਕ੍ਰਿਸ਼ਨਨ ਇਸ ਦੀ ਉਤਪਤੀ 
ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਸ਼ਬਦ “ਮਾਂ” ਤੋਂ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸਿਰਜਣ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ । 
“ਮਾਂ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਜਣਨੀ-ਜੋ ਜਨਮ ਦੇਵੇ-ਜੋ ਪੈਦਾ ਕਰੇ, ਯਾਨੀ ਕਿ ਜੋ ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਦੇ ਯੋਗ 
ਹੋਵੇ । ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਮਾਇਆ ਦਾ ਅਰਥ ਸਿਰਜਣਾ ਸ਼ਕਤੀ ਹੋਇਆ ।'£ 

ਦੂਜੀ ਵਿਆਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਇਆ ਸ਼ਬਦ ਇਕੋ ਧਾਤੂ “ਮਾਂ” ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਬਣਿਆ ਸਗੋਂ 
ਇਹ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਮਾ%ਯਾ ਦਾ ਯੋਗਿਕ ਹੈ । “ਮਾ” ਦੇ ਅਰਥ ਹਨ “ਨਹੀਂ” ਤੇ “ਯਾ” 
ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਜਿਹੜੀ” । ਸੋ ਮਾਇਆ ਯੋਗਿਕ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਜਿਹੜੀ ਨਹੀਂ? ।” 

ਇਹਨਾਂ ਦੋਵਾਂ ਉਪਰੋਕਤ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਕੁੱਝ ਬੁਨਿਆਦੀ ਭਿੰਨਤਾ ਹੈ । ਪਹਿਲਾ ਅਰਥ ਇਹ 
ਨਹੀਂ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰਦਾ ਕਿ ਮਾਇਆ ਜੋ ਸਿਰਜਣ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਸਤਿ ਹੈ ਜਾਂ ਅਸੱਤ । ਦੂਜਾ 
ਅਰਥ ਸਪਸ਼ਟ ਸੰਕੇਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ “ਇਹ ਨਹੀਂ” ਹੈ । “ਜੇ ਹੈ”, ਇਹ ਉਸ “ਨਹੀਂ ਹੈ” ਦਾ ਭਰਮ 
ਹੈ । ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਹ ਹੋਂਦਹੀਣ ਹੈ । ਨਾਲੰਦਾ ਹਿੰਦੀ ਸ਼ਬਦਕੋਸ਼ ਵੀ ਦੂਜੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
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ਦਾ ਸਮਰਥਨ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਮਾਇਆ ਦੇ ਅਰਥ “ਛਲ, ਕਪਟ, ਭਰਮ, ਮੋਹ, ਧਨ, ਲਛਮੀ, 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤਿ, ਜਾਦੂਸ਼ਕਤੀ, ਪ੍ਰੇਰਣਾ, ਮਮਤਾ, ਦਇਆ, ਅਗਿਆਨ, ਅਵਿਦਿਆ, ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਉਹ 
ਕਲਪਿਤ ਸ਼ਕਤੀ ਜਿਹੜੀ ਉਸ ਦੀ ਆਗਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਕੰਮ ਕਰਦੀ ਹੈ” ਆਦਿਕ ਕਰਦਾ ਹੈ ।' 
ਇਸ ਅਰਥ ਅਨੁਸਾਰ ਵੀ ਮਾਇਆ ਸਿਰਫ ਦਿਖਾਵਾ (&0੬੫੩॥੦੬) ਜਾਂ ਪ੍ਰਪੰਚ ਹੈ, ਯਥਾਰਥ 
ਨਹੀਂ । 

“ਹਿੰਦੀ ਸ਼ਬਦ ਸਾਗਰ” ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਇਹਨਾਂ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ-“ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਭਰਮ, ਆਦਰਸ਼ਵਾਦ, ਸਮੂਹ ਸੰਸਾਰਕ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਅਵਾਸਤਵਿਕਤਾ, ਸਿਰਜਣਾ 
ਦਾ ਤਤਕਾਲੀਨ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਕਾਰਜ ।”'” 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਗੁਰ ਸ਼ਬਦ ਰਤਨਾਕਰ ਮਹਾਨਕੋਸ਼' ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਦੇ ਅਰਥ 
“ਮਾਤਾ, ਮਾਂ, ਭੁਲੇਖਾ, ਭਰਮ, ਅਵਿਦਿਆ, ਲਛਮੀ, ਧਨ ਸੰਪਦਾ, ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਦਾ ਕਾਰਨ ਰੂਪ, 
ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ, ਕ੍ਰਿਪਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਾਦਿ ਕੀਤੇ ਹਨ ।” 

ਮਾਇਆ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਰਿਗਵੇਦ ਦੇ ਵਕਤ ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਉੱਥੇ ਇਸ ਦਾ 
ਅਰਥ “ਰੂਪ ਵਟਾਉਣ ਵਾਲੀ ਸ਼ਕਤੀ” ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ 

ਇੰਦ ਮਾਯਾਮਿ ਪੁਰੂਰੁਪ ਇਯਤੇ /”' 
(ਇੰਦਰ ਆਪਣੀ ਮਾਇਆ ਨਾਲ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਰੂਪ ਧਾਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ।) 

ਮਾਇਆ ਇੰਦਰ ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਉਹ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਉਹ 
ਆਪਣਾ ਰੂਪ ਵਟਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਇੰਜ ਮਾਇਆ ਉਸ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਇਕ ਰੂਪ ਨੂੰ 
ਬਹੁਰੂਪਤਾ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲ ਕਰ ਦੇਵੇ । 

ਰਿਗਵੇਦ ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਸ਼ਸ਼ਦ ਦਾ ਅਰਥ ਇਕ ਹੋਰ ਪੱਖੋਂ ਕੀਤਾ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਹੇਠ 
ਲਿਖਿਆ ਪ੍ਰਸੰਗ ਉਲੇਖਯੋਗ ਹੈ : 

“ਹੈ ਇੰਦਰ, ਸ਼ਰੀਰ ਰੂਪ ਤੋਂ ਪੂਰਨਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਤੂੰ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਘੋਸ਼ਣਾ 
ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਮਨੁੱਖ ਜਾਤੀ ਦੇ ਅੰਦਰ ਵਿਚਰਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਸਮੇਂ ਤੇਰੇ ਉਹ ਸਾਰੇ ਯੁੱਧ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਲੋਕ ਚਰਚਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਕੇਵਲ ਤੇਰੀ ਮਾਇਆ ਕਾਰਨ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ 
ਹੋਏ ਸਨ ਕਿਉਕਿ ਨਾ ਤਾਂ ਵਰਤਮਾਨ ਵਿਚ ਅਤੇ ਨਾ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਤੈਨੂੰ ਕੋਈ ਸ਼ਤਰੂ 
ਮਿਲਿਆ (ਜੋ ਤੇਰਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਕਰ ਸਕਦਾ) ।”%> 

ਇਸ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਦਾ ਅਰਥ “ਚਕ੍ਰਿਤ ਕਰ ਦੇਣ” ਵਾਲੀ ਅਚੰਭਾਜਨਕ ਸ਼ਕਤੀ 
ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿਚ ਲਿਆਂਦਾ ਗਿਆ ਹੈ ਪਰ ਵਚਿੱਤਰ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਰਿਗਵੇਦ 
ਵਿਚ ਅਦੈਵੀ ਅਤੇ ਅਸੁਰੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਲਈ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਮਾਇਆ 
ਸਿਰਫ਼ ਰੱਬੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨਹੀਂ, ਦਾਨਵਾਂ ਕੋਲ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ।” ਜਦੋਂ ਮਾਇਆ ਲਈ ਅਵਿਦਿਆ 
ਅਤੇ ਅਗਿਆਨ ਵਰਗੇ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਦੋਂ ਇਹ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾਨਵੀ ਵਧੇਰੇ 
ਅਤੇ ਦੈਵੀ ਘੱਟ ਮਾਲੂਮ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 

ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਅਸੱਤ ਜਾਣ ਕੇ ਗਿਆਨ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ 
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ਇਸ ਦਾ ਨਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮਾਇਆ ਤੋਂ ਨਿਰਲੇਪ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਗੁਰਮੁਖ ਉਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਹਨ 
ਜਿਹੜੇ ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਭਰਮਜਾਲ ਜਾਣ ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਵਿਵਿਧਤਾ, ਵਿਭਿੰਨਤਾ ਦੀ ਮ੍ਰਿਗਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਦਾ 
ਮਗਰ ਲੱਗ ਕੇ ਇਸੇ ਨੂੰ ਸਤਿ ਜਾਣ ਕੇ ਮ੍ਰਿਗਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਵਿਚ ਭਟਕਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਜਿੱਥੇ ਗੁਰਮੁਖ 
ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਦਾਸੀ ਬਣਾ ਕੇ ਇਸ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉੱਥੇ ਮਨਮੁਖ ਖ਼ੁਦ 
ਮਾਇਆ ਦਾ ਦਾਸ ਹੋ ਕੇ ਜੀਵਨ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਬੈਠਦਾ ਹੈ । 
ਬ੍ਹਦਆਰਣਯਕ ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਸਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ : 
“ਉਹਨਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੁਧ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਝੂਠ, ਛਲ ਤੇ ਮਾਇਆ 
ਨਹੀਂ ।”' 
ਡਾ. ਹਿਰਿਆਣਾ ਅਨੁਸਾਰ ਪੁਰਾਣੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਲਈ “ਅਵਿਦਿਆ' ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਆਮ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ।” 
ਇਸ ਚਰਚਾ ਤੋਂ ਅਸੀਂ ਦੋ ਤੱਥ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰ ਸਕੇ ਹਾਂ : 
(1) ਮਾਇਆ ਰੱਬ ਦੀ ਆਪਣੀ ਇਕ ਵਚਿੱਤਰ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ । 
(2) ਇਹ ਸ਼ਕਤੀ ਅਵਿਦਿਆ ਉਦੋਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਦੋਂ ਅਸੀਂ ਇਸ ਨੂੰ ਰੱਬ ਤੋਂ ਵੱਖਰੀ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਸ਼ਕਤੀ ਮਿੱਥ ਲੈਂਦੇ ਹਾਂ । ਰ੍ 
ਮਾਇਆ ਸਬਦ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧੇਰੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਸ਼ੰਕਰ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਉਸ ਨੇ ਵਧੇਰੀ ਮਾਤਰਾ 
ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਦਾ ਕ੍ਰਮਬੱਧ ਅਧਿਐਨ ਅਤੇ 
ਵਿਵੇਚਨ ਭੀ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਡਾ. ਸ਼ਾਂਤੀ ਨਾਥ ਗੁਪਤਾ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਭਾਵੇਂ ਮਾਇਆ ਜਾਂ ਅਵਿਦਿਆ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਵੇਦਾਂ ਅਤੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਯੋਗ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਿਧਾਂਤ ਬਣਾ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉੱਤੇ ਸੱਜਰੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੀਆਂ ਸਚਾਈਆਂ ਨੂੰ ਜੋੜਨਾ ਕੇਵਲ ਸ਼ੰਕਰ ਦਾ ਹੀ ਕੰਮ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਮਾਇਆਵਾਦ ਦੀ 
ਖੋਜ ਦਾ ਸਿਹਰਾ ਸ਼ੰਕਰ ਨੂੰ ਹੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ।” 
ਮਾਇਆ ਜਾਦੂਗਰ ਦੀ ਉਸ ਕਲਾ ਵਾਂਗ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਆਪਣੀ ਚਲਾਕੀ ਦੁਆਰਾ ਹਵਾ ਵਿਚੋਂ 
ਗੇਂਦ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਲੋਕ ਜਾਣ ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ ਕਿ ਹਵਾ ਵਿਚੋਂ ਗੇਂਦ ਕਿਵੇਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ । 
ਉਹ ਕੇਵਲ ਚਕ੍ਰਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਜਾਦੂਗਰ ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਧੀ ਦਾ ਪਤਾ ਹੈ । ਦਰਸਕਾਂ ਵਿਚੋਂ ਵੀ 
ਜੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਇਸ ਚਲਾਕੀ ਦੀ ਸਮਝ ਹੋਵੇ ਉਹ ਵੀ ਇਸ ਤੋਂ ਚਕ੍ਰਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿਉਂ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ 
ਪਤਾ ਹੈ ਇਹ ਨਜ਼ਰ ਦਾ ਭੁਲੇਖਾ ਹੈ । ਹਵਾ ਵਿਚੋਂ ਗੇਂਦ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਸੂਝਵਾਨ ਬੰਦੇ ਮਾਇਆ 
ਦਾ ਭੇਦ ਵੀ ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਜਾਣ ਲੈਂਦੇ ਹਨ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਦਾ ਅਰਥ ਇਕ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ । ਕੁੱਝ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਅਰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਨਿਮਨਲਿਖਤ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੋਇਆ ਹੈ : 
(1) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਇਆ ਉਹ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਜੀਵ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮੂਲ 
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(2) ਜਪੁ ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਰਿਆ ਹੈ : 

ਏਕਾ ਮਾਈ ਜੁਗਤਿ ਵਿਆਈਂ 
ਤਿੰਨ ਚੋਲੇ ਪਰਵਾਣ /” 
(3) ਲੋਭ ਲਾਲਚ ਲਈ ਮਾਇਆ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ : 
ਮਨੁ ਮੈਰਾ ਦਇਆਲ ਸੇਤੀ ਥਿਰ ਨ ਰਹੈ / 
ਲੋਭ ਕਪਟੀ ਪਾਪੀ ਪਾਖੰਡੀ ਮਾਇਆ ਅਨਿਕ ਲਗੈ /” 
(4) ਮਾਇਆ ਧੋਖਾ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਭਰਮਜਾਲ ਹੈ : 
(ਓ) _ ਬਾਬਾ ਮਾਇਆ ਰਚਨਾ ਧੋਹੁ / 
ਅੰਮੈ ਨਮ ਵਿਸਾਰਿਆ ਨਾ ਤਿਸੁ ਏਹ ਨਾ ਓਹੁ /? 
(ਅ) _ ਬਾਬਾ ਮਾਇਆ ਭਰਮਿ ਭੁਲਾਈ /”' 
5) ਧਨ ਦੌਲਤ ਲਈ ਮਾਇਆ ਸ਼ਬਦ ਆਇਆ ਹੈ : 
ਮਾਇਆ ਸੰਚੁ ਰਾਜੇ ਅਹੰਕਾਗੀ / 
ਮਾਇਆ ਸਾਲ ਨ ਚਲੇ ਪਿਆਗੀ ।” 

ਸ਼ੰਕਰ ਨੇ ਮਾਇਆ ਲਈ “ਅਵਿਦਿਆ? ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਹੈ । ਅਵਿਦਿਆ ਦਾ ਵਿਰੋਧੀ 
ਸਬਦ “ਵਿਦਿਆ” ਹੋਇਆ-ਜੋ ਮਾਇਆ ਦਾ ਨਾਸ ਕਰੇ । ਪਰ ਜਿਹੜਾ ਆਦਮੀ ਸਮਝਦਾ ਹੈ ਮੈਂ 
ਪੁਸਤਕਾਂ ਪੜ੍ਹ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਯਥਾਰਥ ਦੀ ਥਾਹ ਪਾ ਲਵਾਂਗਾ, ਉਸ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਵੀ ਅਵਿਦਿਆ ਬਣ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਕਿਤਾਬੀ ਗਿਆਨ ਵਿਦਿਆ ਨਹੀਂ । ਇਹ ਮਾਇਆ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਰੂਪ ਹੈ : 

ਡਗਾਗੀਂ ਚਾਲ ਨੌਤ੍ਰ ਫੁਨ ਅੰਧੁਲੇ ਸਬਦਿ ਸੁਰਤਿ ਨਗੀ ਭਾਈ । 
ਸਾਸਤ੍ਰ ਵੇਦ ਤ੍ਰੈਗੁਣ ਹੋ ਮਾਇਆ ਅੰਧਲਉਂ ਧੰਦੁ ਕਮਾਈ /” 

“ਕੁਦਰਤ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਸਾਮੀ (ਸੈਮਿਟਿਕ) ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 
ਭਿੰਨਤਾ ਹੈ । “ਮਾਇਆ” ਆਰੀਅਨ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਵੈਦਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚੋਂ ਉਪਜਿਆ ਸੰਕਲਪਾਤਮਕ 
ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਪਰ “ਕੁਦਰਤ” ਸ਼ਬਦ ਉਸ ਸਭਿਅਤਾ ਦੀ ਉਪਜ ਹੈ ਜਿਸ ਸਭਿਅਤਾ ਦਾ ਸਾਂਸਕ੍ਰਿਤਕ 
ਤੌਰ ਤੇ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ, ਹਿੰਦੂ ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਸਭਿਅਤਾ ਨਾਲ ਨੇੜੇ ਦਾ ਵਾਸਤਾ ਨਹੀਂ । 
ਜਿਹਨਾਂ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਮਾਇਆ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਕੁਦਰਤ ਸ਼ਬਦ ਇਕ 
ਬਦਲ (5005010(ਫ) ਵਜੋਂ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦਾ । ਕੁਦਰਤ ਭਰਮ-ਭੁਲੇਖੇ ਦਾ ਕੋਈ ਅਜਿਹਾ ਝਲਕਾਰਾ 
ਨਹੀਂ ਜਿਹੜਾ,ਝੂਠ ਹੋਵੇ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਸਾਂਖ ਦੀ ਪੁਰਸ਼-ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਧਾਰਨਾ ਵੀ “ਕੁਦਰਤ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ 
ਸੰਕਲਪ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਫ਼ਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । 

ਮਹਾਨਕੋਸ਼ ਵਿਚ“ “ਕੁਦਰਤ” ਦੇ ਅਰਥ “ਤਾਕਤ” ਜਾਂ “ਸ਼ਕਤੀ” ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ । 
ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਉਪਜ ਕਾਦਰ ਦੁਆਰਾ ਹੋਈ । ਕਾਦਰ ਸਤਿ ਹੈ । ਸਤਿ ਵਿਚੋਂ ਅਸੱਤ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋ 
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ਸਕਦਾ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਕੁਦਰਤ ਵੀ ਸਤਿ ਹੈ । ਕਾਦਰ ਵੀ ਸਤਿ ਹੈ । ਕਾਦਰ ਸਿਰਜਣਾ ਕਰਨ ਦੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਰਖਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚੋਂ ਆਪਣੇ ਰਾਹੀਂ, ਆਪਣੇ ਲਈ ਕੁਦਰਤ ਦੀ 
ਸਿਰਜਣਾ ਕੀਤੀ । ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਕੁੱਝ ਇਕ ਅਰਥ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ : 

(ਉ) _ਕੁਦਰਤ ਵਸਤਾਂ ਦੇ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਆ ਜਾਣ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਹੈ, ਯਾਨੀ ਕਿ ਜੋ ਕੁਝ ਵੀ ਰੂਪ 
(ਗਿ) ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ, ਕੁਦਰਤ ਅਖਵਾਇਆ : 

ਕੁਦਰਤ ਆਕਾਸੀ ਪਾਤਾਲੀ ਕੁਦਰਤ ਸਰਬ ਆਕਾਰ /” 

(ਅ) ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਅਰਥ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਸ਼ਕਤੀ” ਵਜੋਂ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਦਿਲਚਸਪ 
ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ “ਕੁਦਰਤ? ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਨਾ ਸਿਰਫ ਅਕਾਲਪੁਰਖੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਲਈ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਸਗੋਂ ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ : 

ਕੁਦਰਤਿ ਕਉਣ ਹਮਾਗੀ /” 
(ਸਾਡੀ ਕੀ ਤਾਕਤ ਹੈ?) 

(ਏ) ਸਮੂਹ ਚੇਤਨਾ, ਚਿੰਤਨ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਕੁਦਰਤ ਹਨ : 
ਕੁਦਰਤ ਵੇਦ ਪੁਰਾਣ ਕਤੇਬਾ 
ਕੁਦਰਤ ਸਰਬ ਵੀਚਾਰੁ /?` 

(ਸ) ਕੁਦਰਤ ਰੱਬ ਦਾ ਉਹ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਰੈਂਬ ਦੀ ਪਛਾਣ (ਸ਼ਨਾਖਤ) ਹੋ 
ਸਕਦੀ ਹੈ : 
ਨਾਨਕ ਸਚ ਦਾਤਾਰੁ ਸਿਨਾਖਤੁ ਕੁਦਰਤੀ /" 

ਮਨੁੱਖੀ ਸਦਾਚਾਰ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਇਕ ਅੰਗ ਹੈ । ਉੱਤਮ, ਨੀਚ, ਨੇਕੀਆਂ, ਬਦੀਆਂ, 

ਚੰਗਿਆਈਆਂ ਬੁਰਿਆਈਆਂ, ਮਾਣ ਅਪਮਾਨ ਸਭ ਕੁਦਰਤ ਹਨ । ਸਾਡੇ ਅੰਦਰਲਾ ਭਾਵਾਂ ਦਾ 
ਜਗਤ ਅਤੇ ਬਾਹਰਲਾ ਭੌਤਿਕ ਜਗਤ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਅੰਗ ਹਨ । ਪਰਾਭੌਤਿਕ, ਜਾਂ ਭੌਤਿਕ ਕੁੱਝ ਵੀ 
ਗ਼ੈਰ-ਕੁਦਰਤੀ ਨਹੀਂ । ਖਾਣਾ ਪੀਣਾ, ਹੱਸਣਾ ਖੇਡਣਾ, ਪਹਿਨਣਾ, ਵਰਤੋ-ਵਿਹਾਰ ਸਭ ਕੁਦਰਤ 
ਵਿਚ ਘਟਦਾ ਹੈ । (ਵਧੇਰੇ ਵਿਵਰਣ ਲਈ ਵਾਰ ਆਸਾ ਵਿਚੋਂ “ਕੁਦਰਤ” ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ 
ਸਾਰੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ।) 

ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਦੋਵੇਂ ਰੱਬ ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਪਛਾਣ ਕਰਦਿਆਂ 

ਮਾਇਆ ਪਰਦਾ ਤਾਣ ਕੇ ਵਿਘਨਕਾਰੀ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਦਿਸਦਾ ਜਗਤ ਜੇ ਵਿਕਾਰ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦਾ ਤਾਂ ਇਹ “ਕੁਦਰਤ” ਹੈ, ਪਰ ਜੇ ਪੰਜ ਚੋਰ ਆਪਣਾ ਕਾਰਜ ਕਰੀ ਤੁਰੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਫਿਰ 
ਇਹ “ਮਾਇਆ” ਹੈ । ਜਗਤ ਬੇਸ਼ਕ ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਘਿਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਜੋਗੀਆਂ ਵਾਂਗ 
ਇਸ ਤੋਂ ਭੱਜਣਾ ਸੂਰਮਗਤੀ ਨਹੀਂ । ਗੁਰਮੁਖ ਮਾਇਆ ਦਾ ਟਾਕਰਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । 

ਸਾਮੀ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ, ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਪੁਰਾਣੀ ਅੰਜੀਲ ਵਿਚ, ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਦਮ ਨੇ 

ਸ਼ੈਤਾਨ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨ ਕੇ ਜਦੋਂ ਵਰਜਿਤ ਫਲ ਖਾ ਲਿਆ ਤਾਂ ਉਹ ਆਪਣੇ ਨੰਗੇਜ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ 
ਸ਼ਰਮਾਉਣ ਲਗਾ, ਕਿਉਕਿ ਦ੍ਰੈਤ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ । ਪਹਿਲੋਂ ਆਦਮ ਨੇ ਰੱਬ ਤੋਂ ਆਪਣੀ ਹਸਤੀ ਨੂੰ 
ਵਖਰਿਆਇਆ ਨਹੀਂ ਸੀ ਪਰ ਵਰਜਿਤ ਫਲ ਨੇ ਇੰਦਰਿਆਵੀ ਸੂਝ ਜਗਾ ਦਿੱਤੀ ਜਿਹੜੀ ਰੂਹਾਨੀਅਤ 
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ਤੋਂ ਸਿਰਫ਼ ਵੱਖਰੀ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਵਿਰੋਧੀ ਵੀ ਸੀ । ਵਖਰੇਵੇਂ ਦਾ ਇਹ ਅਹਿਸਾਸ ਹੀ ਮਾਇਆ ਜਾਲ ਹੈ । 
ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਰੱਬ ਨਾਲੋਂ ਵੱਖਰਾ ਹੋ ਜਾਣਾ ਮਾਇਆ ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ, ਵੱਖਰਾ ਤਾਂ ਆਦਮ ਰੱਬ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਵੀ ਸੀ, ਪਰ ਉਦੋਂ ਵਖਰੇਵੇਂ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਵਖਰੇਵੇਂ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਮਾਇਆ ਹੈ । 
ਜਿਵੇਂ ਸਾਂਖ ਮਤ ਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਨਿਖੇੜ ਦੁਆਰਾ ਮੋਖ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਰਾਹ ਦਸਦਾ ਹੈ, 
ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਮਾਨੀਵਾਦ ਅਨੁਸਾਰ ਚਾਨਣ ਅਤੇ ਹਨੇਰਾ ਇਕ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਰਲਗਡ ਹੋ ਗਏ ਹਨ । 
ਜੋ ਵਿਅਕਤੀ ਚਾਨਣ ਨੂੰ ਹਨੇਰੇ ਨਾਲੋਂ ਨਿਖੇੜਦੇ ਰਹਿਣਗੇ ਉਹ ਬਚ ਜਾਣਗੇ ਅਤੇ ਅਮਰ ਹੋਣਗੇ । 
ਸਾਂਖ ਦੀ 'ਪ੍ਰਕਿਤੀ” ਅਤੇ ਮਾਨੀ ਦਾ 'ਹਨੇਰਾ” ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ । ਹਨੇਰੇ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਤੀ ਨੂੰ 
ਸਤਿ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਮਾਇਆਧਾਰੀ, ਅੰਨ੍ਹੇ ਅਤੇ ਬੋਲੇ ਹਨ । 
(ਏ) ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ ਪੱਖ 

ਪਦਾਰਥ ਨੂੰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਪੂਰਬ-ਸੁਕਰਾਤ ਕਾਲ ਤੋਂ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਕਈ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣਾਂ ਤੋਂ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਫਲਸਫੇ ਦੇ ਕੋਸ਼" ਵਿਚ ਪਦਾਰਥ ਦੀਆਂ 
ਕੁੱਝ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਵਿਸੇਸ਼ਤਾਈਆਂ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ : 

1. ਪਦਾਰਥ ਥਾਂ ਘੇਰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਦਾ ਵਜ਼ਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਗਤੀਸ਼ੀਲਤਾ, ਜੜ੍ਹਤਾ, ਰੁਕਾਵਟ, 
ਆਕਰਖਣ (ਸੰਗੜਨਾ) ਤੇ ਉਦਕਰਖਣ (ਫੈਲਣਾ) ਆਦਿਕ ਲੱਛਣ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । 
ਪਦਾਰਥ ਭੌਤਿਕ ਅਤੇ ਗੈਰਮਾਨਸਿਕ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਦਾ ਉਪਕਰਣ ਹੈ । 
ਪਦਾਰਥ ਇੰਦਰਿਆਵੀ ਜਗਤ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ । 
ਵੱਖ ਵੱਖ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਆਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸਮੂਹਕ ਸੰਗਿਆ ਨੂੰ ਪਦਾਰਥ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਪਦਾਰਥ ਉਹ ਪਰਾਪੂਰਬਲੀ ਹੋਂਦ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਆਕਾਰ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਹੋਈ । 

ਪਦਾਰਥ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਲੱਛਣਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਚੀਜ਼ ਸਾਂਝੀ ਹੈ ਕਿ ਪਦਾਰਥ ਦੁਆਰਾ ਸਿਰਫ 
ਨਿਜਤਵ (1001610081) ਸੰਭਵ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਪਦਾਰਥ ਵਿਚ ਵਸਤੂਪਰਕਤਾ (0(2(:1%) 
ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ । ਪਦਾਰਥ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਦਾ ਜਨਮਦਾਤਾ ਹੈ । ਦੁਨੀਆਵੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨਿਰਾਕਾਰ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦੀ । ਨਿਰਾਕਾਰਤਾ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਇੱਕ ਲੱਛਣ ਤਾਂ ਹੈ, ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਦਾ ਲੱਛਣ ਨਹੀਂ । ਕਿਸੇ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਦਾ ਨਿਰੀਖਣ ਪਦਾਰਥਕ ਅਤੇ ਗ਼ੈਰਪਦਾਰਥਕ ਦੋਵਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੇ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਜ਼ੈਰ ਪਦਾਰਥਕ ਨਿਰੀਖਣ ਲਈ ਵੀ ਇਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪਦਾਰਥਕ 
ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਵਕਤ ਆਕਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿ ਚੁੱਕਿਆ ਹੋਵੇ । ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ 
ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਦੇ ਵਿਭਿੰਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਉਦੋਂ ਉਤਪੰਨ ਹੋਏ ਜਦੋਂ ਉਹ ਸਾਕਾਰ ਹੋ ਰਿਆ, ਭਾਵ 
ਪਦਾਰਥਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੋ ਗਿਆ । ਜਦੋਂ ਉਹ ਨਿਰਾਕਾਰ ਸੀ ਉਦੋਂ ਉਹ ਰੈਰ-ਪਦਾਰਥਕ 
ਆਕਾਰਹੀਣ ਸ਼ਕਤੀ ਸੀ ਜਿਸ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰ ਸਕਣਾ ਅਸੰਭਵ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ ਵੱਖਰਾ ਸ਼ਖਸ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਜੇ ਕਿਆਸ ਕਰੀਏ ਕਿ ਨਿਰਾਕਾਰ ਰੱਬ ਇਕ ਲਹਿਰ ਵਾਂਗ 
ਵਿਚਰ ਰਿਹਾ ਸੀ ਤਾਂ ਸਮੱਸਿਆ ਇਹ ਪੇਸ਼ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਲਹਿਰਾਂ ਲਈ ਮਾਧਿਅਮ ਅਵੱਸ਼ਕ ਹੈ 
ਤੇ ਮਾਧਿਅਮ ਵੀ ਪਦਾਰਥਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਲਹਿਰ ਪਦਾਰਥ ਵਿਚੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਕੇ ਪਦਾਰਥ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ 
ਰਾਹੀਂ ਪਦਾਰਥ ਦੇ ਨਿਸ਼ਾਨੇ ਤਕ ਅਪੜਦੀ ਹੈ ਪਰ ਆਪਣੀ ਪਰਾਪੂਰਬਲੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਰੱਬ ਜ਼ੈਰਪਦਾਰਥਕ 
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ਸੁਭਾਵ ਦਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਜਿਹਾ ਕੁੱਝ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ । 
ਦੇਵਤੇ, ਭੂਤ, ਪਰੇਤ, ਜਿੰਨ, ਪਰੀਆਂ, ਅਪਸਰਾਵਾਂ ਅਤੇ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਕੋਈ 
ਸੁਤੰਤਰ ਨਿਜਤਵ ਨਹੀਂ ਕਿਉਕਿ ਪਦਾਰਥਕ ਵਸਤਾਂ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਸਥਿਰ 
ਸਰਬਪ੍ਰਵਾਣਿਤ ਆਕਾਰ ਨਹੀਂ । ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੇਵਤਿਆਂ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਉਂ ਤੇ 
ਨਿਰਭਰ ਹੈ । ਵਿਚਾਰ ਦੇਵਤੇ ਹਨ । ਦੇਵਤੇ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਵਿਚਾਰ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ । ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ 
ਕਿ ਇਕ ਦੇਵਤੇ ਦੇ ਲੱਛਣ ਵੱਖ ਵੱਖ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਨਿਰੂਪਣ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ । 
ਉਸ ਦੀ ਤਾਂ ਸਖ਼ਸੀਅਤ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਚਮਤਕਾਰ ਰਾਹੀ 
ਦੇਵ-ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਉਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ । 
ਵੈਸੇਸ਼ਿਕ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਵਿਚ ਦ੍ਵਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਦ੍ਵ ਨੌ ਹਨ-(1) 
ਪ੍ਰਿਥਵੀ, 2) ਪਾਣੀ, 3) ਐੱਗ, (4) ਹਵਾ, (5) ਆਕਾਸ਼, (6) ਦਿਸ਼ਾ, 7) ਕਾਲ, (8) ਆਤਮਾ, 
(9) ਮਨ । ਦੁਵ, ਜਿਹੜੇ ਚੇਤਨ ਹਨ, ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਆਤਮਾ ਅਤੇ 
ਮਨ ਚੇਤਨ ਤੱਤ ਹਨ । ਪ੍ਰਿਥਵੀ, ਪਾਣੀ, ਅੱਗ ਅਤੇ ਹਵਾ ਪਰਮਾਣੂਆਂ ਦੇ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ ਤੇ ਜਿਵੈਂ 
ਪਰਮਾਣੂੰ ਅਸੰਖ ਹਨ ਉਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਮਨ ਅਤੇ ਆਤਮਾਵਾਂ ਵੀ ਅਸੰਖ ਹਨ। ਆਕਾਸ਼, ਦਿਸ਼ਾ ਅਤੇ 
ਕਾਲ ਪਰਮਾਣੂੰਆਂ ਦੇ ਨਹੀਂ ਬਣੇ ਹੋਏ ਪਰ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਵਿਸੇਸ਼ ਗੁਣ ਰਖਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਕਰਕੇ 
ਇਹ ਵੀ ਪਦਾਰਥ ਹਨ । ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਦੇ ਤਿੰਨ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਸਿੱਟੇ ਹਨ : 
। ਪਰਮਾਣੂੰ ਪਦਾਰਥ ਦੀ ਲਘੁਤਮ (ਛੋਟੀ ਤੋਂ ਛੋਟੀ) ਮਾਤਰਾ ਹੈ । 
2. ਗੋਚਰ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲਤਾ, ਅਪਰਿਵਰਤਨਸੀਲ ਅਣੂਆਂ ਕਰਕੇ ਹੈ । 
ਕੋ, ਗੋਚਰ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਵੰਡ ਪਰਮਾਣੂ ਤੀਕ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਪਰ ਪਰਮਾਣੂ ਦੀ 
ਅੱਗੇ ਵੰਡ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । 
ਪ੍ਰਿਥਵੀ, ਪਾਣੀ, ਅੱਗ, ਹਵਾ ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼ ਨੂੰ ਪੰਜ ਮਹਾਂਭੂਤ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੋ । 
ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸੰਸਾਰ ਅਸੰਖਾਂ ਪਰਮਾਣੂੰਆਂ ਅਤੇ ਅਸੰਖਾਂ ਜੀਵਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਹੈ । ਇਹਨਾਂ 
ਤੋ ਬਿਨਾਂ ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਨੇਕ ਦੇਹਹੀਣ ਮੁਕਤ ਆਤਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਪਰ ਮੀਮਾਂਸਕ, 
ਜਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਕੋਈ ਹੋਂਦ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ । ਇਸੇ ਲਈ ਉਤਪਤੀ ਅਤੇ 
ਵਿਨਾਸ਼ ਦੇ ਸੰਕਲਪ ਉਹਨਾਂ ਲਈ ਅਰਥਹੀਣ ਹਨ । 
ਉੱਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਪੱਛਮ ਦੇ ਭੌਤਿਕਸ਼ਾਸਤਰੀਆਂ ਨੇ ਏਨੀ ਨੀਝ ਨਾਲ ਪਦਾਰਥ ਦਾ ਸਫੂੰਪ 
ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਿਸ ਨਾਲ ਨਾ ਸਿਰਫ਼ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਸਿੱਟੇ ਨਿਕਲੇ ਸਗੋਂ 
ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਦੇ ਨਾਂ ਹੇਠ ਇਕ ਵੱਖਰੀ ਲਹਿਰ ਚਲ ਪਈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲੋਂ ਪਹਿਲ ਹੀਗਲ ਦਾ 
ਦਵੰਦਾਤਮਕ ਭੌਤਿਕਵਾਦ ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਤੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਮਾਰਕਸ ਦੇ ਯਥਾਰਥਵਾਦੀ 
ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਪੁਕਾਰਿਆ ਗਿਆ । 
ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਦੀ ਇਹ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ : 
<ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਜਾਂ ਭੌਤਿਕਵਾਦ ਸੰਸਾਰ ਦੀ ਨਿਸ਼ਚਾਵਾਦੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਧਾਰਣਾ 
ਵਿਅਕਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਜੀਵਨ ਸ਼ਰੀਰਕ ਅਤੇ ਪਦਾਰਥਕ ਹਰਕਤਾਂ ਅਤੇ 
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ਕਾਰਜਾਂ ਤੇ ਹੀ ਨਿਰਭਰ ਹੈ । ਭੌਤਿਕਵਾਦ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਨੈਤਿਕ ਸੁਖਵਾਦ (06੦1 
0€400/%0) ਨਾਲ ਵੀ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ ਭੌਤਿਕ ਵਸਤੂਆਂ, ਪਦਾਰਥਕ 
ਅਤੇ ਸਰੀਰਕ ਸੁਖ ਜਾਂ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੀ ਇਕ ਨੈਤਿਕ ਆਦਰਸ ਹੈ ।”% 
ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀਆਂ ਨੂੰ “ਨਾਸਤਿਕ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ 
ਸਿੱਧਾ ਅਰਥ ਹੈ-ਮੁਨਕਿਰ, ਬੇਈਮਾਨ, ਉਹ ਵਿਅਕਤੀ ਜੋ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ-'ਨਾ ਅਸਤੀ” । ਚ਼ਾਰਵਾਕ 
ਦੇ ਨਾਂ ਹੇਠ ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਦੀ ਲਹਿਰ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਈ । ਚਾਰਵਾਕ ਦਾ ਵੀ ਮੁੱਖ ਨਿਸਾਨਾ ਸ਼ਰੀਰਕ ਸੁਖਾਂ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੀ ਤੇ ਅਖਾਣ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੀ ਕਿ “ਦੇਸੀ ਘਿਉ ਖਾਉ ਭਾਵੇਂ ਚੋਰੀ ਦਾ ਖਾਉ” । 
ਬੁੱਧ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਅਜਿੱਤ ਨੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਜੋ ਬੁੱਧ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ 
ਵੱਡਾ ਬੁਧੀਮਾਨ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਾਧੂ ਸੀ । ਅਜਿੱਤ ਦਾ ਮੁੱਖ ਸਿਧਾਂਤ ਇਹ ਸੀ . 
“ਭੇਟਾ, ਚੜ੍ਹਾਵਾ ਜਾਂ ਦਾਨ, ਅਜਿਹੀ ਕੋਈ ਵੀ ਵਸਤੂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਚੰਗੇ ਅਤੇ 
ਮੰਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਨਾ ਕੋਈ ਫਲ ਹੈ ਨਾ ਕੋਈ ਨਤੀਜਾ । ਇਸ ਸੰਸਾਰ ਜਾਂ ਇਸ ਤੋਂ ਅਗਲੇ 
ਸੰਸਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਅਸਲੀਅਤ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਨਾ ਕੋਈ ਮਾਤਾ ਹੈ ਨਾ ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਉਹ 
ਜੀਵ ਹਨ ਜੋ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਬਗੈਰ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ।__ ਮਨੁੱਖ ਚਾਰ ਤੱਤਾਂ ਦਾ ਬਣਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ । ਜਦੋਂ ਉਹ ਮਰਦਾ ਹੈ ਮਿੱਟੀ ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਦ੍ਵ ਪਾਣੀ ਵਿਚ 
ਤਬਦੀਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਪ ਅੱਗ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਗੈਸਾਂ ਹਵਾ ਵਿਚ ਇਕ ਰੂਪ 
ਹੈ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ । ਪੰਜੇ ਗਿਆਨ-ਇੰਦਰੀਆਂ ਅਤੇ ਛੇਵਾਂ ਮਨ ਈਥਰ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ।?। 
ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਅਤੇ ਅਧੁਨਿਕ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਹਰਮਨ 
ਪਿਆਰਾ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਨ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਦਾਰਥ ਦਾ ਰਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਸਹਿਲ 
ਹੈ, ਕਿਉਂ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਗਿਆਨ, ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਦੁਆਰਾ ਸੰਭਵ ਹੈ । ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰਾ ਗਿਆਨ ਭੌਤਿਕ ਵਿਗਿਆਨ ਦੇ ਜ਼ਰੀਏ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ । ਫਿਰ ਪਦਾਰਥਵਾਦ 
ਸਰੀਰਕ ਸੁਖਾਂ ਨੂੰ ਤਰਜੀਹ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਵੀ ਵਧੇਰੇ ਲਗਦਾ ਹੈ । 
ਮਨੋ, ਆਤਮਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਜਿਹੇ ਵਿਸ਼ੇ ਹਨ ਜਿਹਨਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਦੁਰਗਮ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ 
ਨੌਸ ਤੇ ਸਥਿਰ ਵਸਤੂਆਂ ਨਹੀਂ, ਨਾ ਹੀ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਨਤੀਜੇ ਹਰ ਥਾਂ ਸੰਭਵ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । ਜਿੱਥੇ 
ਭੌਤਿਕ ਵਸਤਾਂ ਦੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਬਹੁਤ ਸਹਿਲ ਹੈ, ਉੱਥੇ ਰੂਹਾਨੀਅਤ ਬਾਰੇ ਰਹੱਸ ਅਨੁਭਵ 
ਰਾਹੀਂ ਜਾਣਿਆ ਜਾਣਾ ਹੀ ਸੰਭਵ ਹੈ ਤੇ ਰਹੱਸ ਅਨੁਭਵ ਹਰੇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਵੱਸ ਦੀ ਗੱਲ ਨਹੀਂ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਦਾਰਥ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਪਰ ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਨੂੰ 
ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪਦਾਰਥ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 
ਆਈ ਸੁਤੰਤਰ ਇਕਾਈ ਨਹੀਂ । ਪਦਾਰਥ ਦੀ ਹੋਂਦ ਪਦਾਰਥ ਦੇ ਕਰਤਾ ਉੱਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹੈ । 
ਪਦਾਰਥ ਰਚਨਾ ਹੈ ਤੇ ਰਚਨਾ ਰਚਨਹਾਰ ਤੋਂ ਹਮੇਸ਼ ਗੌਣ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਪਦਾਰਥ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦੇ 
ਅਧੀਨ ਵਿਚਰ ਰਿਹਾ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਅਸੱਤ ਨਹੀਂ । ਰੱਬ ਜਦੋਂ ਹੋਂਦਹੀਣ ਹਸਤੀ ਸੀ ਉਦੋਂ ਪਦਾਰਥ 
ਨਹੀਂ ਸੀ । ਹਸਤੀ ਨੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਪਦਾਰਥ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ । ਪਦਾਰਥ ਅਮਰ 
ਨਹੀਂ । ਜਦੋਂ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਨੇ ਚਾਹਿਆ, ਉਹ ਫਿਰ ਇਹ ਲੀਲ੍ਹਾ ਸਮੇਟ ਕੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਹੋ ਜਾਵੇਗਾ । 
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ਦੁਨੀਆਂ ਸਿਰਜਣ ਵਕਤ ਅਤੇ ਸਿਰਜਣਾ ਨੂੰ ਸਮੇਟਣ ਵਕਤ ਉਹ ਕਿਸੇ ਦੂਜੀ ਸਕਤੀ ਦੀ ਰਾਇ ਲੈ 
ਕੇ ਕਾਰਜ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ : 
ਨਾਨਕ ਸਚਾ ਪਾਤਸਾਹੁ ਪੁਛਿ ਨ ਕਰੇ ਬੀਚਾਰ /” 
ਪਦਾਰਥਕ ਜਗਤ ਚਲਣਹਾਰ ਹੈ, ਥਿਰ ਕੇਵਲ ਰੱਬ ਸੱਚਾ ਹੈ : 
ਹੈ ਭੀ ਹੋਸੀ ਜਾਇ ਨ ਜਾਸੀ ਸਚਾ ਸੈਰਜਣਹਾਰੋ /” 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਆਦਮੀ ਭਲੇ ਬੁਰੇ ਦੀ ਪਛਾਣ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਰੱਥ ਨਹੀ । ਕੀ 
ਜੀਵੰਤ ਹੈ ਕੀ ਨਿਰਜਿੰਦ, ਮਨੁੱਖ ਨਿਰੀਖਣ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ । ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਭਰਮ ਅਤੇ ਸਤਿ ਵਿਚ 


ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋਈਂ ਭਲਾ /”' 
ਅੰਤਿਮ ਹਕੀਕਤ ਦੀ ਮਾਰਮਿਕ ਸੂਝ ਕੇਵਲ ਦੈਵੀ ਹਸਤੀ ਨੂੰ ਹੀ ਹੈ । ਜਿਹੜੀਆਂ ਜੀਵ 
ਆਤਮਾਵਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਅਭੇਦ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਰਹੱਸ ਦੀ ਸੋਝੀ ਹੇ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਸੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ, ਪਦਾਰਥਕ ਸੋਝੀ ਬ੍ਰਹਮਗਿਆਨ ਨਹੀਂ । ਕੇਵਲ 
ਬ੍ਹਮਗਿਆਨ ਸਰਬੋਤਮ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਆਦਰਸ ਬਣਨ ਦੇ ਲਾਇਕ ਹੈ । 
(ਸ) ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਰਚਨਾਤਮਕ ਪੱਖ 
ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ ਜੁਰੂ ਕਰਨ ਲਗਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਬੁਨਿਆਦੀ ਸਿਧਾਂਤ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਣਾ ਉਚਿਤ ਹੈ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ 
|. ਕੁਦਰਤ ਇਕੋ ਰੱਬ ਦੀ ਰਚੀ ਰਚਨਾ ਹੈ । 
& ਰੱਬ ਆਪ ਕਿਸੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਸ੍ਰੈਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਹਸਤੀ ਹੈ । 
ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਉਸ ਦੀ ਰਚਨਾਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਹੀ ਆਧਾਰ 
ਬਣਾ ਕੇ ਦਿੰਦੇ ਹਨ : 
ਜਿਹੜੀ ਹਸਤੀ ਦਿਸਦੇ ਤੇ ਅਣਦਿਸਦੇ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲੀ ਹੈ, ਉਸੇ 
ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਹੈ ।”” 
ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਰਚਨਾ ਸੰਬੰਧੀ ਨਿਮਨ ਵਿਚਾਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ : 
ਪਧੁਰਮ ਵਿਚ ਉਤਪਤੀ ਦਾ ਭਾਵ ਵਸਤਾਂ ਪੌਦਿਆਂ, ਜਾਨਵਰਾਂ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਵਿਸੇਸ ਤਰੀਕੇ 
ਦੁਆਰਾ ਰੱਬ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਕਰਨਾ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸਾਰੇ ਆਸਤਕ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹੋਂਦ 
ਰੱਬੀ ਪ੍ਕਰਿਤੀ ਉੱਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹੈ ਤੇ ਉੱਤਮ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀ ਲਈ ਰੱਬ ਦੀ ਪੂਜਾ ਜਰੂਰੀ 
ਹੈਂ | 
ਸਿਸਟੀ ਸਾਜਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੀ ਸੀ? ਆਮ ਵਿਚਾਰ ਇਹ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਜਗਤ 
ਨਹੀਂ ਰਚਿਆ ਗਿਆ ਸੀ ਉਦੋਂ “ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ” ਸੀ । “ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ? ਵਿਚੋਂ “ਕੁੱਝ” ਕਿਵੇਂ ਰਚਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ? ਇਸ ਦੀ ਸਮਾਨੰਤਰ ਉਦਾਹਰਣ ਚਿੱਤਰਕਾਰ ਦੀ ਤਸਵੀਰ ਦੀ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਤਸਵੀਰ ਬਣਾਉਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਤਸਵੀਰ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਅਣਹੋਂਦ ਵਿਚੋਂ ਹੋਂਦ ਆਈ । ਪਰ ਚਿੱਤਰ 
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ਅਤੇ ਚਿੱਤਰਕਾਰ ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਰੱਬ ਅਤੇ ਰਚਨਾ ਨਾਲ ਢੁਕਦੀ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਚਿੱਤਰਕਾਰ 
ਚਿੱਤਰ ਲਈ ਲੋੜੀਂਦੀ ਸਮੱਗਰੀ ਬਾਹਰੋਂ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਜੇ ਚਿੱਤਰ ਪਹਿਲੋਂ ਨਹੀਂ ਸੀ ਤਾਂ ਚਿੱਤਰ ਦੀ 
ਸਾਮਂਗਰੀ ਤਾਂ ਸੀ, ਜਦੋਂ ਕਿ ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਜਗਤ ਦੀ ਸਾਮੱਗਰੀ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਇਸ 
ਸਮੱਸਿਆ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਅਸੀਂ ਇਹ ਆਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਪਹਿਲੋਂ 
“ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ? ਸੀ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਦੋਂ 'ਸ਼ੂਨਯ” ਸੀ । ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਉਦੋਂ ਜੋ ਕੁੱਝ 
ਵੀ ਹੈ ਸੀ, ਉਹ ਇਸ ਦਿਸਦੇ ਆਲੇ-ਦੁਆਲੇ ਵਰਗਾ ਨਹੀਂ ਸੀ ਜਿਸ ਵੱਲ ਉਂਗਲ ਕਰਕੇ ਆਖ 
ਸਕੀਏ ਕਿ ਉਦੋਂ “ਇਹ ਸੀ” । 'ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ ਸੀ” ਦਾ ਸਿੱਧਾ ਭਾਵ ਹੈ ਇਸ ਦਿਸਦੇ ਪਰਪੰਚ ਵਰਗਾ 
ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਤਾਂ ਫਿਰ ਉਹ ਕੀ ਸੀ? ਇਹ ਜਾਣਨਾ ਬੜਾ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਹੈ । 

ਜਗਤ-ਰਚਨਾ ਬਾਰੇ ਈਸਾਈ ਮਤ ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਦੇਣੀ ਵਾਜਬ ਹੋਵੇਗੀ । ਜੈਨੇਸਿਸ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
“ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਰੈਂਬ ਨੇ ਸਵਰਗ ਅਤੇ ਧਰਤੀ ਬਣਾਈ । ਜ਼ਮੀਨ ਬੰਜਰ ਅਤੇ ਸੁੰਨੀ ਸੀ । ਹੇਠਾਂ 
ਘੁੱਪ ਹਨੇਰਾ ਸੀ ਤੇ ਰੱਬੀ ਰੂਹ ਪਾਣੀਆਂ ਉੱਤੇ ਤੈਰ ਰਹੀ ਸੀ । ਰੱਬ ਨੇ ਕਿਹਾ, ਚਾਨਣ ਹੋਵੇ ਤੇ 
ਚਾਨਣ ਹੋ ਗਿਆ । ਰੱਬ ਨੇ ਰੋਸ਼ਨੀ ਦੇਖੀ । ਇਹ ਉਸ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਲੱਗੀ ।”“ 
ਅੱਗੇ ਫਿਰ ਅਜਿਹਾ ਹੀ ਪ੍ਰਸੰਗ ਆਉਂਦਾ ਹੈ : 
“ਰੱਬ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਰਗਾ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ । ਇਸਤਰੀ ਮਰਦ ਦੋਵਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਵਰਗੇ ਬਣਾਇਆ । ਫਿਰ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਬਣਾਈਆਂ ਹੋਈਆਂ ਚੀਜ਼ਾਂ ਤੇ ਨਜ਼ਰ ਮਾਰੀ 
ਜੋ ਸਭ ਚੰਗੀਆਂ ਸਨ ।”” 
ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਵਿਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਕੰਮ ਰੱਬ ਆਪ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਇਹ ਕਾਰਜ ਦੇਵਤਿਆਂ 
ਨੂੰ ਸੌਂਪਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਵੈਦਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਰਹਮਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਹਨ । ਪਰ 
ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ ਬ੍ਰਹਮਾ ਖੁਦ ਇਸ ਸਾਜੀ ਗਈ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਨਿਰਲੇਪ ਹੋ ਗਏ ਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦਾ 
ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਜਗਤ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੰਬੰਧ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਗਿਆ । ਜਗਤ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਦਾ ਕੰਮ ਵਿਸ਼ਣੂ 
ਕੋਲ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਦਾ ਕੰਮ ਸ਼ਿਵ ਨੂੰ ਸੈਂਪਿਆ ਗਿਆ । ਸਪਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਵੈਦਿਕ ਪਰੰਪਰਾ 
ਅਲੁਸਾਰ- 
1. ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਇਕ ਰੱਬ (ਜਾਂ ਉਸ) ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ । 
2. ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਦੇਵਤੇ ਬ੍ਰਹਮਾ ਨੇ ਜਗਤ ਰਚਿਆ ਪਰ ਪਰਵਰਿਸ਼ ਅਤੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਉਸ ਦੇ ਵਸ 
ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਰੱਖੇ ਗਏ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਆਪ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਆਪ ਪਰਵਰਿਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਤੇ ਆਪ ਇਸ ਖੇਡ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਰੱਬ ਇਕ ਹੈ ਤੇ ਹਰ ਘਟਨਾ ਲਈ ਖ਼ੁਦ ਜ਼ਿਮੇਵਾਰ 
ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਣੂ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਜਿਹੇ 
ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਦੇਵਤੇ ਰੱਬ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ । ਬਾਕੀ ਵਸਤਾਂ ਵਾਂਗ ਦੇਵਤੇ ਵੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਇਕ ਭਾਗ 
ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਵੱਖਰੀ ਸੁਤੰਤਰ ਹਸਤੀ ਕੋਈ ਨਹੀਂ । ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਹੀਂ ਰਚੀ, 
ਸਗੋਂ ਜਦੋਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ ਤਾਂ ਦੇਵਤੇ ਬਾਕੀ ਜੀਆਂ ਜੰਤਾਂ ਵਾਂਗ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ । ਜਿਵੇਂ : 
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ਕਿਤੀਆ ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਿਸਨੁ ਮਹੇਸਾ / 
ਦੇਵਣ ਦੇਵ ਉਪਾਏ ਵੇਸਾ / 
ਜੌਤੀ ਜਾਤੀ ਗਣਨ ਨ ਆਵੈ । 
ਜਿਨਿ ਸਾਜੀ ਸੋ ਕੰਮਤ ਪਾਵੈ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਰੱਬ ਲਈ ਜਿਹੜੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ ਲਿਆਂਦੇ ਗਏ ਹਨ, 
ਉਹਨਾਂ ਵਿਚ ਕਰਤਾਰ, ਸਿਰਜਣਹਾਰ, ਪ੍ਰਤਿਪਾਲਕ, ਖ਼ਾਲਿਕ, ਕਰਨੈਹਾਰ, ਸਿਰੰਦਾ, ਆਦਿ ਸ਼ਬਦ 
ਸਿੱਧ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਰੱਬ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸ਼ਕਤੀ ਦੁਆਰਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਗਈ । 
ਕੋਈ ਵੀ ਕਾਰਜ ਕਾਰਨ-ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਵੀ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ । ਅਰਸਤੂ ਨੇ ਕਾਰਨ ਨੂੰ ਚਾਰ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ : 
1. _ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਨ (63੧11! 805੦) 
2. ਨਮਿੱਤ ਕਾਰਨ (21610 68052) 
ਹੈ. ਸੰਜੋਗੀ ਕਾਰਨ (01081 68052) 
4. ਅੰਤਿਮ ਕਾਰਨ (11081 6805) 
ਘੁਮਿਆਰ ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਭਾਂਡੇ ਬਣਾਉੱਦਾ ਹੈ ਪਰ ਘੁਮਿਆਰ ਭਾਂਡਿਆਂ ਦਾ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਨ 
ਨਹੀਂ । ਮਿੱਟੀ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਨ ਹੈ । ਭਾਂਡੇ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਰੱਖਣ ਕਾਰਨ ਘੁਮਿਆਰ ਨਮਿੱਤ 
ਕਾਰਨ ਹੈ । ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੁਣ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਰੂਪ ਅਖ਼ਤਿਆਰ ਕਰ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਠਰਕੇ 
ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਉਹ ਸੰਜੋਗੀ ਕਾਰਨ ਵੀ ਹੈ । ਜਿਸ ਮਨੋਰਥ ਲਈ ਘੜਾ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਉਹ ਉਸ ਦਾ ਅੰਤਿਮ ਕਾਰਨ (ਉਦੇਸ਼) ਹੈ । 
ਸਾਂਖ ਦੇ ਪੁਰਸ਼ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਸਿਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪੁਰਸ਼ ਵੀ ਨਮਿੱਤ ਕਾਰਨ ਹੀ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਉਪਾਦਾਨ 
ਕਾਰਨ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਹੋਂਦ ਪੁਰਸ਼ ਤੋਂ ਵੱਖਰੀ ਸੁਤੰਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਤੇ ਦੋਹਾਂ ਦੇ 
ਸੰਪਰਕ ਵਿਚ ਆਉਣ ਤੇ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਉਤਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪੁਰਸ਼ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ 
ਦਵੈਤ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਿਸਦੇ ਜਗਤ ਨੂੰ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦੇ 
“ਸ੍ਰੈ” ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਮੰਨਦੀ ਹੈ । ਉਹ 'ਸ੍ਰੈ” “ਸੈਭੰ” ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਚਾਰੇ ਕਾਰਨ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਰਖਦਾ 
ਹੈ । ਉਸ ਦੇ ਕਾਰਨ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਕੀਤੇ ਕਾਰਜ ਤੋਂ ਵਖਰਿਆਇਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ । 
ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਸਮਰਥੁ ਹੈ ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਬੀਚਾਰਿ / 
ਕਾਰਣ ਕਰਤੇ ਵਸਿ ਹੈ ਜਿਨੈ ਕਲਿ ਰਖੀ ਧਾਰਿ /? 
ਰੱਬ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਮੱਕੜੀ ਅਤੇ ਜਾਲੇ ਉਣਨ ਵਾਲੀ ਆਮ 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਸਮਾਨਅੰਤਰ ਉਦਾਹਰਣ ਨਾਲ ਵੀ ਨਹੀਂ ਮੇਲ ਸਕਦੇ । ਮੌਂਕੜੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚੋਂ 
ਜਿਵੇਂ ਜਾਲਾ ਉਣਦੀ ਹੈ, ਠੀਕ ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਰੱਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚੋਂ ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਕੀੜੀ ਹੈ । ਪਰ 
ਇਸ ਉਦਾਹਰਣ ਵਿਚ ਦੋ ਊਣਤਾਈਆਂ ਦਿੱਸ ਆਉ ਦੀਆਂ ਹਨ : 
1. ਮੱਕੜੀ ਜਾਲਾ ਉਣ ਕੇ ਜਾਲੇ ਤੋਂ ਵੱਖਰੀ ਹਸਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤੇ ਫਿਰ ਮੱਕੜੀ ਅਤੇ 
ਜਾਲਾ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਂਦ ਰਖ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਜਦੋਂ ਕਿ ਰੱਬ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਤੋਂ 


ਆ 
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ਵੱਖਰਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਕਾਦਰ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਕਾਦਰ, ਬੇਸ਼ਕ 
ਕਾਦਰ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਅਰੋਚਰ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । 
2. ਮੌਕੜੀ ਖੁਦ ਅੱਗੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਮਂਕੜੀ ਦੀ ਉਪਜ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਕੜੀ ਅਟੁੱਟ ਹੈ ਜਦੋਂ ਕਿ 
ਰੱਬ ਕਿਸੇ ਪੂਰਬਲੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪੈਦਾਵਾਰ ਨਹੀਂ । 
ਗਈ ।'' ਜਿਵੇਂ ਅੱਗ ਵਿਚੋਂ ਅਨੇਕ ਚੰਗਿਆੜੇ ਉਡ ਉਡ ਕੇ ਅਗ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਇਵੇਂ 
ਹੀ ਸਭ ਜੀਅ ਜੰਤ ਰੱਬ ਵਿਚੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਕੇ ਉਸੇ ਵਿਚ ਲੋਪ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ । ਔਂਗ ਚੰਗਿਆੜਿਆਂ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਵੀ ਨਿਰੰਤਰ ਕਾਇਮ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਗਤ ਦੀ 
ਉਤਪਤੀ ਅਤੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਲਈ ਦੋ ਤਕਨੀਕੀ ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ : 
_ _ਉਦਕਰਖਣ (10000; ਗਿ੦੦੬55 07 £੧[78151011) 
2. ਆਕਰਖਣ (00810 ਗਿ੦੮€55 07 ੮01501011811011) 
ਜਦੋਂ ਨਿਰਾਕਾਰ ਰੱਬ ਵਿਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਫੁਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਦਕਰਖਣ ਦੀ 
ਕਿਰਿਆ ਦੁਆਰਾ ਜਗਤ ਸਾਕਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤੇ ਆਕਰਖਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਦੁਆਰਾ ਜਗਤ ਲੋਪ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਸਭ ਕੁੱਝ ਪਲ ਛਿਣ ਵਿਚ ਵਾਪਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ : 
ਕੀਤਾ ਪਸਾਉ ਏਕੋ ਕਵਾਉ / 
ਤਿਸ਼ ਤੇ ਹੋਏ ਲਖ ਦਰਿਆਉ /” 
ਭਾਵ ਇਕੋ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਉਚਾਰਨ ਨਾਲ ਪਸਾਰਾ ਆਰੰਭ ਹੋ ਗਿਆ ਤੇ ਲੱਖਾਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਚਾਲੂ ਹੋ 
ਗਈਆਂ । 
(ਹ) ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਹੁਕਮ 
“ਹੁਕਮ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਬਹੁਤ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਸਬਦ ਦੀ ਸੰਕਲਪਾਤਮਕ 
ਵਿਆਖਿਆ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਪਾਇਆ ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਕ ਹੈ । ਹਰ ਸੰਕਲਪ ਦਾ ਆਧਾਰ “ਵਿਚਾਰ” 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਬਿਨਾਂ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ । ਜਦੋਂ ਤਕ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਮੂਲ-ਅਰਥ ਦੀ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ, ਤਦ ਤਕ ਉਸ ਉੱਤੇ ਉਸਰੇ ਸੰਕਲਪ ਦੀ ਪੂਰੀ ਤੇ ਸਹੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੋਝੀ ਮੁਸ਼ਕਿਲ 
ਹੈ। 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਹੁਕਮ ਦੇ ਅਰਥ “ਆਰਿਆ” ਕਰਦੇ ਹਨ ।' ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ 
ਹੁਕਮ ਦੇ ਪਰਾਇਵਾਚੀ ਸਬਦ 'ਇੱਛਾ', “ਕਾਨੂੰਨ” ਅਤੇ 'ਸ਼ਬਦ', ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ ।" ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 
ਹਰਬੰਸ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਹੁਕਮ” ਲਈ ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ ਸਬਦ “%11 ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤਾ ਹੈ ।” ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ 
ਗੁਰਬਚਨ ਸਿੰਘ ਤਾਲਿਬ “ਹੁਕਮ” ਨੂੰ “11 11੪੧੬ 0101181ਦ' ਆਖਦੇ ਹਨ । ਸਰਦਾਰ 
ਤਰਲੋਚਨ ਸਿੰਘ ਨੇ “ਹੁਕਮ” ਨੂੰ “%1॥ ੦1000 ਅਤੇ ਮੈਕਲਿਉਡ ਨੇ '1੪10੬ 6108” 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ । 
ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਭਲੀਭਾਂਤ ਵਿਅਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ “ਹੁਕਮ ਅਕਾਲਪੁਰਖ 
ਦਾ ਉਹ ਰੂਹਾਨੀ ਕਾਨੂੰਨ ਹੈ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਵਿਸ਼ਵ ਨੂੰ ਚਲਾਇਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ 
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ਜਗਤ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਅਤੇ ਹੁਕਮ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਕਰੇਗਾ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਗਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ । ਪਰ 
ਹੁਕਮ ਦੀ ਥਾਹ ਪਾਉਣੀ ਕਦਾਚਿਤ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ ।” 
ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ “ਹੁਕਮ” ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਰਾਹੀਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਜਦੋਂ 
ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਗਿਆ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਅਰਥਾਂ ਦੀਆਂ ਪਰਛਾਈਆਂ ਵੀ 
ਲੈ ਕੇ ਆਇਆ । ਅਰਬੀ ਵਿਚ ਹੁਕਮ” ਲਈ 'ਰਜ਼ਾ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ ਤੇ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਜ਼ਬਾਨ ਵਿਚ ਇਸੇ ਸ਼ਬਦ ਲਈ 'ਫ਼ੁਰਮਾਨ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਮਿਲਦੀ ਹੈ । “ਹੁਕਮ”, 
“ਰਜ਼ਾ` ਅਤੇ 'ਫ਼ੁਰਮਾਨ” ਇਹ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ ਅਪਰਿਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹਨ । 
ਇਹਨਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਨਾ ਸਿਰਫ਼ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਈ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਵਿਹਾਰਕ ਪੰਜਾਬੀ 
ਜ਼ਬਾਨ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹਨਾਂ ਦਾ ਉਪਯੋਗ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਣ ਵਿਚ ਆਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਇੰਨੀ ਗੱਲ ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹਨਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਹੂ-ਬ-ਹੂ ਉਹੀ ਨਹੀਂ ਲਏ ਜਾਂਦੇ ਜਿਹੜੇ ਅਰਬੀ ਜਾਂ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਵਿਚ ਲਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ 'ਹੁਕਮ” ਦਾ ਭਾਵ “ਅਹਿਦਨਾਮਾ” 
ਜਾਂ “ਕੋਡ ਆਦਿਕ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਉਥੇ ਕਿਸੇ ਰਹੱਸਮਈ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਯੋਗ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ । 
ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਤਾਲਿਬ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ “ਹੁਕਮ” ਸੰਕਲਪ ਲਈ ਆਮ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ “ਭਾਣਾ ਹੈ । ਭਾਣੇ ਦੇ ਰਹੱਸ ਦੀ ਸੂਝ ਲੰਮੀ ਸਾਧਨਾ ਮਗਰੋਂ ਹੋਣੀ ਸੰਭਵ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ ।” ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੁਕਮ ਲਈ ਕੁੱਝ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਜਿਵੇਂ “ਨਾਮ”, “ਭਾਣਾ, 'ਰਜ਼ਾ` 
ਤੇ “ਸ਼ਬਦ” ਆਦਿਕ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਵੀ ਇਹਨਾਂ ਸਬਦਾਂ ਦਾ 
ਪ੍ਰਯੋਗ ਕਰਦੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਸਚੁ ਫੁਰਆਣ ਨੰਸਾਣ ਸਚੇ, ਸਚਾ ਹੁਕਮ ਨ ਮੂਲਿ ਫ਼ਿਰੰਦਾ / 
ਸਚੁ ਸਬਦੁ ਟਕਸਾਲ ਸਚ, ਗੁਰ ਤੇ ਗੁਰ ਹੁਇ ਸਬਦ #ਮਲੰਦਾ /” 
ਕਿਸੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਚਾਹੇ ਇਕ-ਪੁਰਖੀ ਰਾਜ ਹੋਵੇ, ਚਾਹੇ ਲੋਕਤੰਤਰ, ਸੰਵਿਧਾਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਕੋਈ 
ਸਰਕਾਰ ਕਾਰਜਸ਼ੀਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਸਰਕਾਰ ਦੀ ਨੇਮਾਵਲੀ ਅਤੇ ਦੰਡਾਵਲੀ ਨੂੰ ਅੱਜ ਵੀ 
ਪੰਜਾਬੀ ਬੋਲੀ ਵਿਚ “ਹੁਕਮ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਿਧਾਨਕ ਮੁਖੀ ਨੂੰ “ਹੁਕਮਰਾਨ” । “ਹੁਕਮ” 
ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ ਹੋਰ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ 'ਹੁਕਮਰਾਨ” ਸਬਦ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ 
ਅਨਉਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ । ਹੁਕਮਰਾਨ ਤੋਂ ਬਗੈਰ ਹੁਕਮ ਦੀ ਕੋਈ ਹੋਂਦ ਨਹੀਂ । ਰੱਬ ਲਈ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਆਪ ਸੱਚਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਹੁਕਮ (ਕਾਨੂੰਨ) ਵੀ ਸੱਚਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ : 
ਸਚਾ ਤੇਰਾ ਹੁਕਮ, ਸਚਾ ਦੀਥਾਣੁ /? 
ਪ੍ਰਤੀਧੁਨੀਆਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਸਾਕਾਰ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ । ਦੋਵੇਂ ਸੰਕਲਪ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਸਿਰਫ਼ ਪੂਰਕ 
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ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਗੋਂ ਇਕ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਸੰਮਿਲਤ ਵੀ ਹਨ । ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ ਹੁਕਮ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ 
ਤੇ ਜੋ ਕੁੱਝ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਸੀ । ਅਜੋਕੇ ਸੰਸਾਰਕ ਸੰਵਿਧਾਨਾਂ ਵਾਂਗ ਰੱਬੀ 
ਹੁਕਮ ਕੋਈ ਅਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਲਿਖਤੀ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਨਹੀਂ । ਰੱਬੀ ਕਾਨੂੰਨ ਅਤੇ ਦੁਨੀਆਵੀ ਕਾਨੂੰਨ 
ਵਿਚ ਇਹੀ ਫਰਕ ਹੈ ਕਿ ਦੁਨੀਆਵੀ ਕਾਨੂੰਨ ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਲਈ ਪੁਲੀਸ, ਫੌਜ, ਅਦਾਲਤਾਂ ਅਤੇ 
ਇਸ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਅਮਲਾ ਕਾਇਮ ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਰੱਬੀ ਹੁਕਮ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਖ਼ੁਦ 
ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਰੱਥ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਰੱਬ ਆਪ ਹੁਕਮ ਹੈ ਤੇ ਆਪ ਹੀ ਹੁਕਮਰਾਨ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਰੱਬ ਦੇ ਦੋ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ “ਅਲਮਾਲਿਕ” ਅਤੇ “ਅਲਹਾਕਿਮ” 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ । ਪਹਿਲੇ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਹੁਕਮਰਾਨ” ਤੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਜੱਜ” ।” 
ਜਿਥੋਂ ਤਕ “ਹੁਕਮ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਹੈ ਇਹ “ਹੁਕਮਰਾਨ” ਅਤੇ “ਜੱਜ” ਦੋਹਾਂ ਨਾਲ ਨਜ਼ਦੀਕੀ 
ਸੰਬੰਧ ਰੱਖਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਹੁਕਮਰਾਨ ਹੁਕਮ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਤਿਵੇਂ ਹੀ ਉਹ ਜੱਜਾਂ ਰਾਹੀਂ ਇਹ ਨਿਰੀਖਣ ਵੀ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੀ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ । ਜੱਜ ਇਨਸਾਫ਼ ਕਰਨ ਵਕਤ ਕਾਨੂੰਨ ਨੂੰ ਲਾਗੂ 
ਕਰ ਰਹੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । “ਹੁਕਮ” ਸ਼ਬਦ ਨੇ ਜੱਜ ਅਤੇ ਹੁਕਮਰਾਨ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਜੋੜ ਕੇ ਇਹ ਸਪਸ਼ਟ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬ ਵਿਚ ਇਹ ਦੇਵੇਂ ਗੁਣ ਮੌਜੂਦ ਹਨ ਤੇ “ਹੁਕਮ” ਸ਼ਬਦ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੀ 
ਨਿਆਂ ਅਤੇ ਕਾਨੂੰਨ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ । 
ਰੱਬੀ ਨਿਆਂ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਚਰਮਸੀਮਾ ਤੇ ਉਦੋਂ ਪੁਜਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ 
ਪੈਗੰਬਰ “ਕਿਆਮਤ ਦੇ ਦਿਨ” ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਰੱਬ ਖ਼ਲਕਤ ਵਿਚ ਵਿਚਰ ਰਹੀਆਂ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਿਤ ਦਿਨ ਬਹੁਤ ਨੀਝ ਨਾਲ ਦੇਖਦਾ ਹੈ ਪਰ ਗੁਨਾਹਗਾਰਾਂ ਨੂੰ ਕੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ 
ਜਾਵੇਗੀ ਤੇ ਪਾਕਿ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਕੀ ਸਵਾਬ ਮਿਲੇਗਾ, ਇਸ ਦਾ ਨਿਰਣਾ ਕਿਆਮਤ ਦੇ ਦਿਨ ਕੀਤਾ 
ਜਾਵੇਗਾ । ਉਸ ਦਿਨ ਰੱਬ ਜੱਜ ਹੋਵੇਗਾ । 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪਰਮ ਸੱਤਾ ਦੇ ਤਿੰਨ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਗੁਣ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ : 
1. ਵਿਆਪਕਤਾ 
2. ਅਗੋਚਰਤਾ 
3. ਚੇਤਨਤਾ 
ਕਿਉਕਿ ਪਰਮਸੱਤਾ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਹੈ ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਹੋ ਗੁਣ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਵਿਚ ਵੀ ਸੁਤੇ ਹੀ ਸਮਾ ਗਏ । ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦਿਿਸ਼ਟਮਾਨ ਪਦਾਰਥਕ ਜਗਤ 
ਵਿਚ ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦੀਆਂ ਗਤੀਆਂ, ਰੁੱਤਾਂ, ਦਿਨਾਂ, ਰਾਤਾਂ ਅਤੇ ਹਵਾਵਾਂ ਉੱਤੇ ਹੁਕਮ ਲਾਗੂ 
ਕਰਦਾ ਹੈ : 
ਭੈ ਵਿਚਿ ਸੂਰਜ ਭੈ ਵਿਚ ਚੰਦੁ / 
ਕੋਹ ਕਰੋੜੀ ਚਲਤ ਨ ਅੰਤ /?' 
ਨਿਰਾਕਾਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਜਗਤ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਰੱਬੀ ਹੁਕਮ ਅਗੋਚਰ ਅਤੇ ਅਗਮ 
ਸੰਸਾਰਾਂ ਉੱਤੇ ਵੀ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੇ ਉਹ ਭਾਗ ਵੀ, ਜਿਥੇ ਸਾਡੀ ਸਮਝ ਸੂਝ ਨਹੀਂ 
ਪੁਜਦੀ, ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਦੇ ਹੁਕਮ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਨਹੀਂ ਵਿਚਰ ਸਕਦੇ । ਜੀਵ ਕਿੰਨੀਆਂ ਜੂਨਾਂ ਭੋਗ ਚੁੱਕਾ 
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ਹੈ, ਕਿੰਨੀਆਂ ਹੋਰ ਭੋਗਣੀਆਂ ਹਨ, ਸਾਡੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਲੇਖਾ ਕਿਸ ਗਤੀ-ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ 
ਤੇ ਸਾਡੀ ਹੋਣੀ ਵਿਚ ਕੀ ਕੀ ਵਰਤਣਾ ਹੈ, ਇਹ ਕਾਦਰ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਅਗੋਚਰ ਭਾਗ ਹੈ ਜਿਸ 
ਉੱਤੇ ਸਾਡੀ ਬੌਧਿਕਤਾ ਦਾ ਵਸੀਕਰਣ ਨਹੀਂ ਪੁਗਦਾ । ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਦੇ ਕਾਨੂੰਨ ਦੀ ਪਰਖ ਪੜਤਾਲ 
ਅਸੰਭਵ ਹੈ : 
ਲੇਖਾ ਹੋਇ ਤ ਲਿਖੀਐ ਲੇਖੈ ਹੋਇ ਵਿਣਾਸੁ /? 
ਪਰਮ ਹਸਤੀ ਦਾ ਤੀਸਰਾ ਗੁਣ “ਚੇਤਨਾ” ਹੈ । ਗੁਰਮਤਿ ਅਨਸਾਰ ਜੀਵ ਅਤੇ ਅਜੀਵ 
(ਜੜ੍ਹ) ਵਿਚ ਵਧੇਰੇ ਨਿੱਖੜਵਾਂ ਅਜਿਹਾ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਜੜ੍ਹ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ 
੍ਕ੍ਿਤੀ ਤੋਂ ਵਿਰੋਧੀ ਹੋਵੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਿੰਨਤਾ ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ ਪਰ ਭਿੰਨਤਾ ਤਾਂ ਇਕ ਜੀਵ ਦੀ ਦੂਜੇ ਜੀਵ 
ਨਾਲੋਂ ਵੀ ਹੈ । ਗੁਰੁ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤਾਂ ਪੱਥਰ (ਸੈਲ) ਨੂੰ ਵੀ ਜੀਵ ਦੀ ਇਕ ਜੂਨੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਕਣ ਦੈਵੀ ਹਸਤੀ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ । ਦੈਵੀ ਹਸਤੀ ਜੜ੍ਹ ਨਹੀਂ, ਚੇਤਨ ਹੈ । ਇਸ ਕਰਕੇ ਕੋਈ ਵੀ ਵਸਤੂ ਚੇਤਨਾ-ਹੀਣ 
ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਜੜ੍ਹ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਜੀਵਾਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨਤਾ ਇਹ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ ਕਿ ਉਹ ਅਚੇਤਨ 
ਹਨ । ਸੰਭਵ ਹੈ ਅਸੀਂ ਅਜੇ ਉਹਨਾਂ ਵਿਚ ਚੇਤਨਾ ਪਰਖਣ ਵਿਚ ਸਮਰਥ ਨਾ ਹੋ ਸਕੇ ਹੋਈਏ । 
ਅਜਿਹਾ ਅਨੁਮਾਨ ਲਾਉਣਾ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਕਿ ਸਰਬ ਚੇਤਨਾ ਵਿਚੋਂ ਚਿੱਤ-ਰਹਿਤ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਉਤਪਤੀ 
ਹੋਈ ਹੋਵੇ । ਪਰਮ ਹਸਤੀ ਦੀ ਚੇਤਨ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਇਸ ਤੱਥ ਵੱਲ ਵੀ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਜੋ 
ਕੁਝ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਵਾਪਰ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਕਾਦਰ ਉਸ ਤੋਂ ਨਿਰਲੇਪ ਨਹੀਂ । ਉਹ ਹਮੇਸ਼ਾ ਕ੍ਿਆਸ਼ੀਲ 
ਹੋ ਕੇ ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਅਤੇ ਦੋਖੀਆਂ ਦਾ ਸੰਘਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਦੈਵੀ ਨਿਆਂ ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਸਥਾਪਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । ਸੋ, ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਰੌਂਬੀ ਹੁਕਮ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਵੀ ਹੈ, ਅਗੋਚਰ ਵੀ ਅਤੇ 
ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਦੀ ਚੇਤਨਤਾ ਦੀ ਲਖਾਇਕ ਵੀ । 
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ਅਧਿਆਇ ਦੂਜਾ 
ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਕਾਵਿਮਈ ਚਿਤਰਣ 


(ਉ) ਕੁਦਰਤ : ਕਾਵਿ ਕਲਾ ਦੇ ਸਰੋਤ ਵਜੋਂ 

ਕਾਵਿ ਕਲਾ ਦੇ ਸਰੋਤ ਵਜੋਂ ਕੁਦਰਤ ਨੇ ਸਦਾ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਹਲੂਣਿਆ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ 
ਕਲਾਤਮਕ ਸੌਂਦਰਯ ਦੀ ਉਹ ਸੂਖਮ ਪਰ ਅਮਰ ਬੁਨਿਆਦ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਵਿਅਕਤੀਗਤ 
ਸੁਹਜ-ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਮੈਸੋਪੋਟਾਮੀਆ, ਨੀਲ, ਸਿੰਧ, ਚੀਨ ਅਤੇ ਮਿਸਰ ਦੀਆਂ 
ਸਭਿਆਤਾਵਾਂ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਦੁਆਰਾ ਪੁਰਾਤਨ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦਾ ਸਰਬਪੱਖੀ ਲੌਕਿਕ ਅਧਿਐਨ, 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚਲੇ ਰੂਪ-ਅਰੂਪ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਡਰ ਭੈ, ਪ੍ਰੇਮ ਪਿਆਰ, ਪੂਜਾ ਸੰਸਕਾਰ, ਦੇਵਾਂ 
ਅਤੇ ਦਾਨਵਾਂ ਦੇ ਵਿਵਹਾਰ ਦੀ ਅਮਰ ਕਥਾ ਸੁਣਾਉਂਦਾ ਹੈ । ਮੁੱਢ ਕਦੀਮੀ ਸਭਿਅਤਾ ਦਾ ਮਨੁੱਖ 
ਕਦੀ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਡਰਦਾ ਸੀ, ਕਦੀ ਉਸ ਤੋਂ ਹੈਰਾਨ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਤੇ ਕਦੀ ਕਦੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪਿਆਰ 
ਕਰਦਾ ਸੀ । ਜੀਵਨ ਸਰੋਤ ਜਾਣ ਕੇ ਕਦੀ ਉਹ ਅੱਗ ਨੂੰ ਪੂਜਦਾ ਤੇ ਫਿਰ ਅੱਗ ਨਾਲ ਜੰਗਲਾਂ ਨੂੰ 
ਸੜਦਿਆਂ ਤੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਪੰਛੀਆਂ ਨੂੰ ਭੁਜਦਿਆਂ ਦੇਖ ਕੇ ਉਹ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਂ ਵਿਨਾਸ਼ਕਾਰੀ ਦਾਨਵ 
ਆਖਦਾ । ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਖੁਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਅਗੇ ਸੁਗਾਤਾਂ, ਭੇਟਾਂ ਅਰਪਣ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ । 
ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਮਿਹਰ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਨ੍ਰਿਤ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਸਲਾਹ ਕਰਨ 
ਵਜੋਂ ਮੰਤਰਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਹੋਈ । ਰੁੱਖਾਂ, ਵੇਲ ਬੂਟਿਆਂ ਅਤੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ ਬਰਤਨਾਂ, ਕੰਧਾਂ, ਕੋਠਿਆਂ 
ਉੱਤੇ ਚਿਤਰਨਾ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖੀ ਸਨੇਹ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਵੱਲ ਪਹਿਲਾ ਕਦਮ 
ਸੀ । ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੇ ਇਹ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਬਿੰਬ ਪ੍ਰਤੀਬਿੰਬ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸਮੇਂ ਦੀ ਚਾਲ ਦੇ 
ਨਾਲ ਸੇਂਦਰਯ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਧੁਨੀਆਂ ਦਾ ਰੂਪ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦੇ ਗਏ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਕਲਾ 
ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ । ਜਦੋਂ ਤਕ ਮਨੁੱਖ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਡਰਦਾ ਰਿਹਾ, ਉਸ ਦਾ ਆਪਾ 
ਸੰਕੀਰਣ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ । ਪਰ ਜਦੋਂ ਉਸ ਨੇ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਪਿਆਰ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, ਸਭ 
ਕਲਾਤਮਕ ਖਜ਼ਾਨਿਆਂ ਉਤੋਂ ਪਰਦੇ ਉਠਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ । ਸ਼ਰੁਤੀਆਂ ਅਦੇ ਸਿਮ੍ਰਤੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਹੋਈ, ਮਹਾਂਕਾਵਿ ਰਚੇ ਗਏ । ਸ਼ਾਸਤਰੀ ਸੰਗੀਤ ਅਤੇ ਨ੍ਰਿਤ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ । ਬੁੱਤਤ੍ਰਾਸ਼ੀ ਅਤੇ 
ਚਿੱਤਰਕਾਰੀ ਸਮੇਤ ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਕੋਮਲ ਕਲਾਵਾਂ ਕੁਦਰਤ ਵਲੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਲਗਨ ਦੇ 
ਫਲ ਵਜੋਂ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸੈਂਦਰਯ ਭੁੱਖ ਦੀ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ । 
ਸਾਰੀਆਂ ਪੁਰਾਣੀਆਂ ਲਿਖਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਮਿੱਠੀ ਸਾਂਝ ਦੇ ਵੇਰਵੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ । 
ਆਰਾਧਣ ਵਰਗੀ ਸੰਕਲਪਨਾ ਹੋ ਗਈ । ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਅਧਿਆਪਕ ਅਤੇ 
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ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਦੇ ਰਿਸ਼ਤੇ ਵਜੋਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ । “ਆਵੇਸ਼ ਦੇ ਬਹੁਤ ਕੀਮਤੀ ਸਰੋਤ ਅਤੇ 
ਆਤਮ-ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਕਾਵਿ ਕਲਾ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਹਨ । ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਕਾਵਿ 
ਰਾਹੀਂ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਨਿਰੂਪਣ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਾਂ ਦੇ ਸਮਰੂਪ ਕਥਾਵਾਂ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਨਾਲ 
ਸਾਂਝਾਂ ਪਾਈਆਂ ।?” 

ਧਾਰਮਿਕ ਚੇਤਨਾ ਜਾਗਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਜਦੋਂ ਨੈਤਿਕ ਸ਼ਾਸਤਰ ਨੂੰ ਸੂਤਰਬੱਧ ਕੀਤਾ ਤਾਂ 
ਸੁਰਗ ਅਤੇ ਨਰਕ ਦੀਆਂ ਸੰਕਲਪਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵੀ ਵਿਵੇਚਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ । ਦੁਸ਼ਟਤਾਪੂਰਣ ਕਰਮ 
ਉਹ ਮਿੱਥੇ ਗਏ ਜਿਹੜੇ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕੀਤੇ ਨੈਤਿਕ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਨਹੀਂ ਸਨ, ਅਤੇ ਪੁੰਨ 
ਕਾਰਜ ਉਹ, ਜਿਹੜੇ ਨੈਤਿਕ ਅਸੂਲਾਂ ਉੱਤੇ ਪੂਰੇ ਉਤਰਦੇ ਸਨ । ਕੁਦਰਤੀ ਸੀ ਕਿ ਨੈਤਿਕ ਸ਼ਾਸਤਰ 
ਨੂੰ ਮਾਨਤਾ ਦੇਣ ਲਈ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਸਤਿਕਾਰ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਸਤਿਕਾਰ 
ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ ਲਈ ਸੁਰਗ ਅਤੇ ਨਰਕ ਦਾ ਆਵਿਸ਼ਕਾਰ ਹੋਇਆ । ਦੁਸ਼ਟ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਨਰਕ 
ਵਿਚ ਅਤੇ ਪੁੰਨ ਆਤਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਵਰਗ ਵਿਚ ਥਾਂ ਮਿਲਣ ਦਾ ਵਚਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ । ਦੇਵਤਿਆਂ 
ਵਲੋਂ ਦਿਵਾਏ ਗਏ ਅਜਿਹੇ ਵਚਨਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਅੰਗ ਹੈ । ਜਦੋਂ 
ਅਸੀਂ ਨਰਕ ਅਤੇ ਸੁਰਗ ਦੀਆਂ ਧਾਰਨਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੁਰਗ ਉਹ ਖੂਬਸੂਰਤ ਸਥਾਨ ਹੈ ਜਿੱਥੇ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚਲੀ ਹਰ ਆਨੰਦਮਈ 
ਸਮੇਂਗਰੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਤੇ ਅਸੀਂ ਇਥੇ ਜਿਸ ਜਿਸ ਵਸਤ ਨੂੰ ਦੁਖਦਾਇਕ ਖ਼ਿਆਲ ਕਰਦੇ ਹਾਂ, ਨਰਕ 
ਵਿਚ ਉਸੇ ਦੀ ਬਹੁਤਾਤ ਹੈ । ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਸਿਹਤ ਅਤੇ ਸੁਆਦ ਵਾਸਤੇ ਦੁੱਧ ਘਿਉ 
ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਉਤਮ ਭੋਜਨ ਦੇ ਤੌਰ ਤੇ ਸਵੀਕਾਰਿਆ ਗਿਆ । ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ 
ਸੁਰਗ ਦੀ ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਦੁੱਧ ਘਿਉ ਦੀਆਂ ਨਦੀਆਂ ਵਗਦੀਆਂ ਹਨ । ਅਰਬ ਦੇ 
ਵਸਨੀਕਾਂ ਦੀ ਮਨ ਭਾਉ ਦੀ ਖ਼ੁਰਾਕ ਖਜੂਰਾਂ ਸਨ । ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਬਹਿਸ਼ਤ ਵਿਚ ਨਖ਼ਲਿਸਤਾਨ, 
ਖਜੁਰਾਂ ਦੇ ਰੁੱਖਾਂ ਨਾਲ ਲਹਿਰਾ ਰਹੇ ਹਨ । ਠੰਢੇ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦਾ ਸੁਰਗ ਧੁੱਪਾਂ ਲੱਦੀਆਂ ਨਿੱਘੀਆਂ ਵਾਦੀਆਂ 
ਅਤੇ ਚਰਾਂਦਾਂ ਨਾਲ ਸੁੰਹਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਦੇ ਬਿਲਕੁਲ ਸਮਾਨੰਤਰ ਗਰਮ ਦੇਸਾਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਾਹਿਤ 
ਅੰਦਰ ਦੋਜ਼ਖਾਂ ਵਿਚ ਔਂਗ ਦੇ ਲਾਬੂੰ ਬਲਦੇ ਹਨ ਤੇ ਠੰਢੇ ਮੁਲਕਾਂ ਦੇ ਦੁਸ਼ਟ ਆਦਮੀਆਂ ਦੀ ਰੂਹ 
ਨੂ ਸੈਂਕੜੇ ਵਰ੍ਹੇ ਬਰਫਾਂ ਵਿਚ ਗਾਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਮਨੁੱਖ ਉੱਤੇ ਅਜਿਹਾ ਅਸਰ ਸੀ ਕਿ 
ਅਗਲਾ ਜੀਵਨ, ਜਿਹੜਾ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਚਿਤਵਿਆ, ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਇਸ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਪਰੇ ਦਾ ਸੰਸਾਰ 
ਸੀ, ਪਰ ਉਹ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸੁਹੱਪਣ ਤੋਂ ਵੰਚਿਤ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਨਦੀਆਂ ਦੀਆਂ ਰੰਗੀਨ ਚਰਾਂਦਾਂ, 
ਬਾਗ਼ ਬਗ਼ੀਰੇ ਤੇ ਹਰਿਆਵਲਾਂ ਇਸ ਧਰਤੀ ਉੱਤੇ ਵੀ ਤੇ ਇਸ ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਵੀ ਸਦਾ ਮਨੁੱਖ 
ਦਾ ਸੁਰਗ ਰਹੀਆਂ ਹਨ । ਅਲੌਕਿਕ ਨੂੰ ਮੂਰਤੀਮਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਲੌਕਿਕ ਜਗਤ ਦੀ ਰੂਪ ਰੇਖਾ 
ਪ੍ਰਧਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਮਨੁੱਖੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀਆਂ ਕਦਰਾਂ ਕੀਮਤਾਂ 
ਪਸ਼ੂ ਪੰਛੀਆਂ ਅਤੇ ਰੁੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਕਹਾਣੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਸਪਸ਼ਟ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ ਹਨ । ਸ਼ੇਰ 
ਦਾ ਬਲ, ਲੂੰਬੜ ਦੀ ਮੱਕਾਰੀ, ਬਾਂਦਰ ਦੀ ਚਲਾਕੀ, ਖਰਗੋਸ਼ ਦੀ ਮਾਸੂਮੀਅਤ ਅਤੇ ਖੋਤੇ ਦੀ 
ਮੂਰਖਤਾ ਮਨੁੱਖੀ ਵਿਵਹਾਰ ਦੀਆਂ ਹੀ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਪਰਛਾਈਆਂ ਹਨ ਜਿਹੜੀਆਂ ਬਾਲਪਨ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 
ਬੁਢਾਪੇ ਤਕ ਸਦਾਚਾਰ ਦਾ ਪਥ-ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦੀਆਂ ਰਹੀਆਂ ਹਨ । 
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ਕੁਦਰਤ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਰਗਾ ਬਣਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ । ਜਦੋਂ ਸਮਾਜਿਕ ਜੀਵਨ 
ਗ਼ੈਰ-ਕੁਦਰਤੀ ਹੋਇਆ ਉਦੋਂ ਬਣਾਵਟੀਪਣ ਨੇ ਮਨੁੱਖਾ ਜੀਵਨ ਸਿਥਲ ਕਰ ਦਿੱਤਾ । ਕੁਦਰਤ ਨੇ 
ਖਿਮਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਸਹਿਨਸ਼ੀਲਤਾ-ਪੂਰਨ ਵਿਵਹਾਰ ਕਰਨਾ ਸਿਖਾਇਆ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 
ਸਥਿਰਤਾ ਅਤੇ ਨਿਰੰਤਰ ਗਤੀਸ਼ੀਲਤਾ ਦੋਵਾਂ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਤੋਂ ਜਾਣੂ ਕਰਵਾਇਆ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਨੇ 
ਸੰਗੀਤ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਸੁਗੰਧੀ ਵੀ । ਕਦੀ ਨੀਲੀਆਂ ਘਟਾਵਾਂ ਝੁਕ ਝੁਕ ਕੇ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਚੁੰਮਦੀਆਂ ਹਨ 
ਤੇ ਕਦੀ ਧਧਕਦਾ ਸੂਰਜ ਖੂਨ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਕਤਰੇ ਸੁਕਾ ਦੇਣ ਲਈ ਤਤਪਰ ਜਾਪਦਾ ਹੈ । 

ਅਜਿਹੇ ਬਹੁਤ ਘੱਟ ਕਵੀ ਹੋਣਗੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਨਿਰਜਿੰਦ ਸਮਝ ਕੇ ਨਿੰਦਿਆ 
ਹੋਵੇ । ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਦਿਲਾਂ ਦੀਆਂ ਧੜਕਣਾਂ ਸਾਂਝੀਆਂ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ 
ਦੀਆਂ ਸੁਣੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਦਿਲ ਦੀਆਂ ਸੁਣਾਈਆਂ ਹਨ । ਕਦੀ ਮਨੁੱਖ ਕੁਦਰਤ 
ਨਾਲ ਖਫ਼ਾ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਉਲਾਂਭੇ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਜੇ ਕੁੱਝ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ 
ਬੇਜਾਨ ਬੇਅਹਿਸਾਸ ਜਾਂ ਜ਼ਾਲਮ ਆਦਿਕ ਦਿਖਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ ਚਿੰਨ੍ਹਾਤਮਕ ਬੋਲੀ 
ਵਿਚ ਮਿੱਠਾ ਜਿਹਾ ਰੋਸ ਹੀ ਹੈ । 

ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਅੱਟਲ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਨੀਤੀ ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ । ਕੁਦਰਤ 
ਨੂੰ ਸਰਬੋਤਮ ਅਧਿਆਪਕਾ ਦੇ ਤੌਰ ਤੇ ਵਰਣਨ ਕਰਨਾ ਸਾਰੀਆਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੈ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨਸੀਹਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਇਸ ਦੀ ਨਕਲ ਕਰਨ । “ਜੇ 
ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਅਧਿਆਪਕਾ ਅਤੇ ਅਸਾਨੂੰ ਨਿਮਾਣੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਵਿਦਿਆਰਕੀ ਮੰਨ ਲਿਆ ਜਾਵੇ 
ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ-ਜਾਤੀ ਬੜਾ ਵਚਿੱਤਰ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਅਸੀਂ ਵਖਿਆਨ ਸੁਣਨ ਲਈ ਬਿਕੱਤਰ ਹੋ 
ਬੈਠਦੇ ਹਾਂ ਤੇ ਪਾਠ ਸਮਝਣ ਲਈ ਸਾਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨੁਕਤਿਆਂ ਦਾ ਵੀ ਪਤਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਵੀ ਅਸੀਂ 
ਅਧਿਆਪਕਾ ਦੇ ਵਖਿਆਨ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ ਥਾਂ ਆਪਣੇ ਜਮਾਤੀਆਂ ਦੀ ਚੁਰਚੁਰ ਵਲ 
ਹਮੇਸ਼ਾ ਵਧੇਰੇ ਧਿਆਨ ਦਿੰਦੇ ਹਾਂ । ਜੇ ਸਾਡੇ ਨਾਲ ਬੈਠਾ ਕੋਈ ਸਾਡਾ ਜਮਾਤੀ ਕੁਦਰਤ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ 
ਸੁਣ ਕੇ ਕੁੱਝ ਆਪਣੀ ਕਾਪੀ ਉਤੇ ਉਤਾਰਨ ਲਗਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਅਸੀਂ ਉਸ ਤੋਂ ਉਸ ਦੀ ਕਾਪੀ ਖੋਹ ਕੇ 
ਇਹ ਸੋਚਦੇ ਹੋਏ ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਗਲਤਮਲਤ ਗੱਲਾਂ ਲਿਖ ਲਈਆਂ ਹਨ, ਉਸ ਦੀ ਕਾਪੀ ਸੋਧਣ ਦੇ 
ਦਿੰਦੇ ਹਾਂ ।? ਇਹ ਉਸ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੰਕੇਤ ਵੱਲ ਇਸ਼ਾਰਾ ਹੈ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਸਾਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਆਪਣਾ 
ਨਿਜਤਵ ਉਸ ਦੇ ਅਮਲ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, ਨਾ ਕਿ ਬਣੀਆਂ ਬਣਾਈਆਂ 
ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਰੂੜ੍ਹਰੀਗਤ ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਦੁਆਰਾ । 

ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਅਦਭੁਤ ਸੁੰਦਰਤਾ ਵਾਲੀ ਪ੍ਰੇਮਿਕਾ ਦੇ ਤੌਰ `ਤੇ ਚਿਤਰਨਾ ਤਾਂ ਕਵੀਆਂ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਦਾ ਮਨਭਾਉਂ'ਦਾ ਸ਼ੁਗਲ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਮਿਕਾ ਦਾ ਜਿਸਮ, ਆਕਾਸ਼ ਨੂੰ ਦੁਪੱਟਾ, 
ਹਵਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਸਤਰ ਤੇ ਰੁੱਤਾਂ ਦਾ ਬਦਲਣਾ ਇਸ ਦਾ ਸੁਭਾਵ, ਆਦਿਕ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਨਾ, ਸਭ ਇਸ 
ਗੱਲ ਦਾ ਸਬੂਤ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਰੀਰਕ ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਦੋਵੇਂ ਖੁਰਾਕਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ 
ਰਹੀਆਂ ਹਨ । 

“ਜੰਗਲੀ ਫੁੱਲਾਂ ਦਾ ਖਿੜਨਾ ਦਰਅਸਲ ਜੀਵਨ ਦੇ ਭੇਦ ਦਾ ਆਪ-ਮੁਹਾਰਾ ਪ੍ਰਗਟਾ ਹੈ । 
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ਰੁੱਖਾਂ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਦੇ ਚਿੰਤਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਅਪ੍ਰਤੱਖ ਆਤਮਾ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਨਾਲ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਤੇ ਚਿੰਤਨ ਅਲੌਕਿਕ ਆਨੰਦ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨ ਲੱਗ ਪੈਂਦਾ ਹੈ । ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਿਤੀ ਦੇ 
ਮੇਲ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਵਿਸਮਾਦੀ ਆਨੰਦ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਆਪੇ ਨੂੰ ਭੁੱਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ।” 
ਜਿੰਨਾ ਮਨੁੱਖ ਕੋਮਲ ਭਾਵੀ ਹੋਵੇਗਾ ਉਹ ਉੱਨਾ ਹੀ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਵਧੇਰੇ ਨੇੜੇ ਹੋਵੇਗਾ ਤੇ 
ਉੱਨੀਆਂ ਵਧੇਰੀਆਂ ਕੁਦਰਤ ਦੀਆਂ ਰਮਜ਼ਾਂ ਦਾ ਰਾਜ਼ਦਾਨ ਹੋਵੇਗਾ । 
“ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਹਰ ਕਿਸੇ ਲਈ ਇਕੋ ਜੇਹੀ ਖਿੱਚ ਨਹੀਂ । ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ ਬਿਰਤੀ ਸੂਖਮ ਹੁੰਦੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਸੁਹਜ-ਭਾਵਨਾ ਵਧਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਮਨੁੱਖ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਪਰਤੱਖ ਅਤੇ ਗੁਪਤ 
ਸੌਂਦਰਯ ਦਾ ਰਸੀਆ ਬਣਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ।”” 
ਲਾਂਨਜਾਇਨਸ ਨੇ ਮਹਾਂਕਵੀ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਨੂੰ ਉਸਾਰਨ ਵਿਚ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਸੋਮਿਆਂ ਦਾ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਉਹਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੋ ਨੂੰ ਉਹ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਦੇਣ ਆਖਦਾ ਹੈ ਹੈ ਤੇ ਬਾਕੀ ਤਿੰਨ, ਕਵੀ ਆਪਣੇ 
ਪ੍ਰਯਤਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਜੋ ਗੁਣ ਵਿਅਕਤੀ ਜਨਮ ਤੋਂ ਹੀ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ 
ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ “ਪ੍ਰਤਿਭਾ” ਕਿਹਾ ਜਾਦਾ ਹੈ ਤੇ ਲਾਂਨਜਾਇਨਸ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਕੁਦਰਤ ਦੀ 
ਦੇਣ ਹਨ । ਜਿਹੜੇ ਗੁਣ ਵਿਅਕਤੀ ਆਪਣੀ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਹਾਸਲ ਕਰਦਾ ਹੈ (ਕੁੱਝ ਕੁਦਰਤ ਦੇ 
ਅਨੁਸਰਣ ਦੁਆਰਾ ਤੇ ਕੁਝ ਅਨੁਕਰਣ ਰਾਹੀ) ਉਹ “ਸਿਖਿਆ” ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ । 'ਪ੍ਰਤਿਭਾ” 
ਅਤੇ “ਸਿਖਿਆ” ਦੋਵੇਂ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਦੇਣ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਕ ਦੂਜੀ ਤੋਂ ਵਿਮੁਕਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਵੀ 
ਇਕ ਦੂਜੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕਰਦੀਆਂ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ । 'ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ' “ਕਲਾ” ਨਾਲੋਂ ਮਹਾਨ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਆਪਣੇ ਭਲੇ ਲਈ “ਕਲਾ” ਨੂੰ ਸਹਿਹੋਂਦ ਦੇ ਤੌਰ ਤੇ ਰਚ ਲੈਂਦੀ ਹੈ । ਮਹਾਨ 
ਸੰਕਲਪਨਾ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਫਿਰ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ 
ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸਿਧਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
“ਬਾਰ ਬਾਰ ਕਵੀ-ਚਿੱਤ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਵਲ ਮੁੜਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਕਾਰਣ ਇਸ ਦਾ ਪਸਾਰ 
ਇਸ ਦਾ ਬਲਵਾਨ ਆਕਾਰ ਵੀ ਹੈ ਪਰ ਨਿਸ਼ਚੇ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਵਡੇਰੀ ਉਮਰ ਵੀ ਹੈ ਜੋ ਸਹਿਜੇ 
ਹੀ ਅਣਜਾਣੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜਾਤੀ ਅਚੇਤਨ ਵਿਚ ਆ ਬੈਠਦੀ ਹੈ । ਸੰਸਾਰ ਭਰ ਦੇ ਆਦਿ 
ਆਦਿਮ ਬਿੰਬਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਅਨਿਖੜ ਸਥਾਨ ਮਿਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਉੱਝ ਤਾਂ ਹਰ 
ਨਿੱਕਾ ਨੰਨ੍ਹਾ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਬਿੰਬ ਵੀ ਸੁੰਦਰ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਪਰ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਮੂਲ ਬਿੰਬਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਾਲ ਅਤੇ ਤੇਜਵਾਨ ਰੂਪ ਹੀ ਥਾਉ' ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ । ਸੰਸਕ੍ਰਿਤੀ ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ ਵਧੇਰੇ 
ਸਭਯ ਹੁੰਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਿਵੇਂ ਤਿਵੇਂ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਖੇਤਰ ਸੌੜਾ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ 
ਅਸੀਂ ਮੂਲ ਬਿੰਬਾਂ ਵਲ ਯਾਤਰਾ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਖੇਤਰ ਚੌੜਾ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ।”” 
ਵੈਦਿਕ ਕਾਲ ਦੇ ਸਾਰੇ ਦੇਵਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਗੋਂ ਉਹਨਾਂ 
ਦਾ ਮਾਨਵੀਕਰਣ ਵੀ ਹਨ । ਅਗਨੀ, ਹਵਾ, ਦਰਿਆਵਾਂ ਅਤੇ ਬੱਦਲਾਂ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਵੈਦਿਕ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਦੋਸਤਾਂ ਰਾਜ਼ਦਾਨਾਂ ਵਾਂਗ ਸੰਬੋਧਨ ਕੀਤਾ ਹੈ : 
ਲੰਮੀਆਂ ਕਰੇ ।5 
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ਅਜਿਹਾ ਵਰਦਾਨ ਦਿਉ ਕਿ ਅਸੀਂ ਸਭ ਕਸ਼ਟਾਂ ਪਾਪਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਈਏ ।” 

ਰਿਗਵੈਦ ਦੇ ਸਭ ਮੰਤਰਾਂ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖੀ ਘਨਿਸਟਤਾ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ਬੂ ਵਰਤਮਾਨ ਹੈ । 

ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਜਿਵੇਂ ਭਾਮਹ, ਦੰਡੀ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਨਾਥ ਨੋ ਪਰਕ੍ਹਤੀ ਚਿਤਰਣ ਨੂੰ 
ਮਹਾਂਕਾਵਿ ਦਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਅੰਗ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਮਹਾਂਕਵੀ ਕਾਲੀਦਾਸ ਅਤੇ ਬਾਲਮੀਕ ਦੀਆਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਮਾਰਮਿਕ ਚਿਤ੍ਰਣ ਹੈ । ਮਨੁੱਖੀ ਅਨੁਭਵ ਬਹੁਤ ਮਹੀਨ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ । 
ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੀਆਂ ਇਹਨਾਂ ਕਲਾ ਰ੍ਰਿਤਾਂ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਚਿਤ੍ਰਣ ਦੇ ਕੁਝ ਉੱਤਮ ਨਮੂਨੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਪਰਬਤ ਝਰਨਿਆਂ ਰਾਹੀਂ ਹੰਝੂ ਕੇਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮੇਘਦੂਤ ਪ੍ਰੇਮੀਆਂ ਦੇ ਸੁਨੇਹੇ ਦੂਰ ਦੁਰਾਡੇ 
ਬੈਠੀਆਂ ਵਿਰੱਕਤ ਪ੍ਰਮਕਾਵਾਂ ਤੀਕ ਲੈ ਕੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤਕ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ 
ਚਿਤ੍ਰਣ ਨੇ ਨਿਵੇਕਲੀਆਂ ਪਿਰਤਾਂ ਪਾਈਆਂ ਹਨ । 

ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸਾ ਵਿਚ ਸੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਚਿਤ੍ਰਣ ਰਾਹੀਂ, 
ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਹਿੱਕ ਵਿਚੋਂ ਸਹਜੇ ਉਗਮੇ ਅਨਾਦੀ ਬੋਲ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਸਾਕਾਰ ਹੋਈ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਰਾਹੀਂ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਅਤੇ 
ਕਰਤ ਰਾਹੀਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਦਿਵਯ ਸੰਸਾਰ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਖੂਬਸੂਰਤੀ ਤੇ 
ਪੁਨੀਤ ਅਹਿਸਾਸਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਤਿਬਿੰਬਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਦੁੱਤੀ ਹੈ ।" 
(ਅ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਸੰਬੰਧੀ ਬਿੰਬ, ਪ੍ਰਤੀਕ, ਅਲੰਕਾਰ 

ਮਹਾਨ ਕਾਵਿ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਉਹ ਭਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਗੁਹਜਾਂ 
ਵੱਲ ਸੰਕੇਤ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਸੰਕੇਤ ਬਿੰਬਾਂ, ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਕੇ 
ਪ੍ਰਤੱਖ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । ਬਿੰਬ, ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰ ਕਵੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਵਿਅੰਜਨਾ ਲਈ ਸਹਾਇਕ 
ਸਮੰਗਰੀਂ ਹਨ । ਇਹ ਉਹ ਸੰਦ ਜਾਂ ਸਾਧਨ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕਵੀ ਪਾਠਕਾਂ ਸਰੋਤਿਆਂ ਦੇ ਭਾਵਾਂ 
ਪ੍ਰੇਰਦਾ ਹੈ । ਸੰਗੀਤ, ਸਾਜ਼ ਰਾਹੀਂ ਧੁਨੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੰਗੀਤਕਾਰ ਦੇ 
ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਸਾਜ਼ਾਂ ਰਾਹੀਂ ਤਾਂ ਉਹ ਸਿਰਫ਼ ਸਾਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਸਾਜ਼ 
ਸੰਗੀਤਕਾਰ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੰ ਮੁਰਤੀਮਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਸਹਾਇਕ ਸਾਧਨ ਹੈ, ਉਪੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਬਿੰਬ, ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰ ਕਵੀ ਹਿਰਦੇ ਦੀ ਸੁਹਜ ਸਾਮੱਗਰੀ ਨੂੰ ਚਿਤ੍ਰਣ ਵਾਲੇ ਸਹਾਇਕ ਯੰਤਰ ਹਨ । ਉੱਜ 
ਤਾਂ ਸਾਰੀ ਭਾਸ਼ਾ ਹੀ ਮਨੁੱਖੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ ਪਰ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਇਹਨਾਂ ਦਾ ਅਰਥ ਵਿਸੇਸ਼ ਤੌਰ 
ਤੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਨਿਰਾਕਾਰ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸਾਕਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਕਲਾਤਮਕ 
ਸ਼ਕਤੀ ਹੀ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ, ਬਿੰਬਾਂ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਦੀ ਹੈ । 

ਕੁੱਝ ਭਾਵ ਅਜਿਹੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵੇਗ ਤੀਬਰ ਕਰਨ ਨਾਲ ਰਸ ਅਨੁਭਵ ਵਧ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕੁੱਝ ਇਕ ਪ੍ਰਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅੱਖੋਂ ਪਰੋਖਿਆਂ ਕਰਨਾ ਹੀ ਉਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਹਰ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਕਾਵਿ 
ਸਿਰਜਣ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਹਾਇਕ ਸੰਦਾਂ ਦਾ ਇੰਨਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਸਥਾਨ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਕਈ 
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ਵਾਰ ਅਜਿਹਾ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬਿੰਬਾਂ, ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਤੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਕਾਵਿ, ਕਾਵਿ 
ਅਖਵਾਉਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਹੀਂ । ਜੇ ਰਸ ਕਾਵਿ ਦੀ ਆਤਮਾ ਹੈ ਤਾਂ ਬਿੰਬ, ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰ 
ਇਸ ਦਾ ਸਰੀਰ ਹਨ । ਸਰੀਰ-ਰਹਿਤ ਆਤਮਾ ਪ੍ਰੇਤਆਤਮਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜੀਵਾਤਮਾ ਨਹੀਂ । 
ਕਾਵਿ-ਆਤਮਾ ਲਈ ਬਿੰਬਾਂ, ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ, ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਤੇ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਸਰੀਰ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । 
ਸੰਸਾਰੀ ਕਾਵਿ ਦਾ ਗੁਜ਼ਾਰਾ ਤਾਂ ਸਾਇਦ ਕੁੱਝ ਹਂਦ ਤਕ ਬਿੰਬਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਤੋਂ ਬਰੈਰ ਵੀ ਹੋ 
ਜਾਵੇ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸਬੂਲ ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਠੋਸ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਵੱਖ ਵੱਖ ਢੰਗਾਂ ਰਾਹੀਂ ਵਿਅਕਤ 
ਕਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅਧਿਆਤਮਕ ਕਾਵਿ ਦੀ ਤਾਂ ਜਿੰਦ ਜਾਨ ਬਿੰਬ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ । ਜਿਵੇਂ 
ਇਨਸਾਨ, ਸਰੀਰਕ ਅਤੇ ਆਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਸੁਮੇਲ ਹੈ ਉਵੇਂ ਹੀ ਬ੍ਰਹਮੰਡ ਪਦਾਰਥਕ ਤੇ 
ਰੂਹਾਨੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਯੋਗਿਕ ਹੈ । ਰੂਹਾਨੀਅਤ ਦੇ ਅਨੁਭਵਾਂ ਦਾ ਰਹੱਸਮਈ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਬਿੰਬ 
ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਬਗੈਰ ਕਲਪਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਨੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਲਈ ਜੋ ਵੀ 
ਸਬਦ ਵਰਤੇ ਜਾਣਗੇ ਉਹ ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਖਵਾਉਣਗੇ । ਜੇ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਅਨੁਭਵ ਪ੍ਰਤੀਕ-ਵਿਹੂਣਾ ਹੈ 
ਤਾਂ ਫਿਰ ਉਹ ਅਧਿਆਤਮਕ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਿੱਥੇ ਬਿੰਬਾਂ, ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ 
ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵਿਵਿਧਤਾ, ਵਿਭਿੰਨਤਾ ਗੁਣ ਅਤੇ ਗਿਣਤੀ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਅਦੁੱਤੀ ਹੈ, ਉਂਥੈ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮੌਲਿਕਤਾ ਵੀ ਲਾਸਾਨੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ, ਕਲਾਤਮਕ ਸੁਹਜ ਦਾ ਤਿੱਖਾ ਵੇਗ 
ਪਰਦਰਸਿਤ ਕਰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਬਿੰਬਾਂ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ, ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸਹਿਜ ਬਰਸਾਤ ਉਤਰਦੀ ਹੈ 
(1) ਬਿੰਬ 
ਡਾ_ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ ਨੇ ਬਿੰਬ ਦੇ ਅਰਥ ਇਉ' ਸਪਸ਼ਟ ਕੀਤੇ ਹਨ : 
ਚੰਨ ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਚਮਕਦਾ ਹੈ ਪਰ ਉਹ ਘੜੇ ਦੇ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਦਿਸਦਾ ਹੈ । ਚੰਨ ਦਾ 
ਜੋ ਰੂਪ ਘੜੇ ਦੇ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਦਿਸਦਾ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਚੰਨ ਦਾ ਬਿੰਬ, ਪ੍ਰਤੀਬਿੰਬ, ਅਕਸ ਜਾਂ 
ਛਾਇਆ ਆਖਦੇ ਹਨ । ਸੋ ਬਿੰਬ ਹੈ ਅਕਸ ਜ ਛਾਇਆ ਜੋ ਕਵੀ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ 
ਜਜ਼ਬਿਆਂ ਨੂੰ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਮੂਰਤੀਮਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਆਈਆਂ 
ਵਸਤੂਆਂ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਮੂਰਤੀਆਂ ਜਾਂ ਚਿਤ੍ਰ ਚਿਤਰਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਕਲਾ ਨੂੰ ਬਿੰਬ ਸਿਰਜਨ ਕਲਾ 
ਆਖਦੇ ਹਨ ।£ 
ਡਾ. ਨਗੈਂਦਰ ਅਨੁਸਾਰ : 
<ਕਾਵਿ ਬਿੰਬ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਨਾਲ ਕਲਪਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਬਣੀ ਉਹ ਮਾਨਸਿਕ 
ਤਸਵੀਰ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਮੂਲ ਵਿਚ ਭਾਵ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ।”” 
ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਬਿੰਬ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ ਦੇ “ਇਮੇਜ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਸਮਾਨ 


ਤਾ ਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਸ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਮਨੋਵਿਗਿਆਨ ਨਾਲ ਵੀ ਜੋੜਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਕਰੇ ਉਨਹਾਂ ਨੇ 
ਬਿੰਬ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਮਨੋਵਿਗਿਆਨਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਰਾਹੀਂ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਨ ਵਿਚ ਵਧੇਰੇ ਸਾਰਥਕਤਾ 
ਅਨੁਭਵ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਲੀਵਿਸ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚਾਰਨਯੋਗ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਬਿੰਬ ਦਾ ਸੰਬੰਧ 
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ਗਿਆਨ-ਇੰਦਰੀਆਂ ਨਾਲ ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਹੈ : 
ਕਾਵਿ-ਬਿੰਬ ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀਂ ਉਕਰੀ ਉਹ ਸੰਵੇਦਨਾਤਮਕ ਤਸਵੀਰ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਤਹਿ ਵਿਚ 
ਮਾਨਵੀ ਜਜ਼ਬੇ ਛੁਪੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਜੋ ਪਾਠਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਿਸਮ ਦਾ ਕਾਵਿ 
ਜਜ਼ਬਾ ਜਾਂ ਮਨੋਭਾਵ ਸਿੰਜ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ।'? 
ਵੈਬਸਟਰ ਕੋਸ਼'' ਵਿਚ “ਇਮੇਜ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਹੇਠ ਲਿਖਤ ਅਰਥ ਦਿੱਤੇ ਹਨ 
!. ਕਿਸੇ ਵਸਤ ਜਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਖਿਚਿਆ ਹੋਇਆ ਜਾਂ ਚਿਤਰਿਆ ਹੋਇਆ ਅਕਸ ਜਾਂ 
ਨਕਲ, ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਕਿਸੇ ਬੁੱਤ ਦਾ । 
2. ਕਿਸੇ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਮਾਨਸਿਕ ਚਿੱਤਰ, ਸੰਕਲਪਨਾ, ਵਿਚਾਰ, ਪ੍ਰਤੀਰੂਪ, ਪ੍ਰਭਾਵ, ਚਿੱਤਰ 
ਰਾਹੀਂ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਨਿਰੂਪਣ । ਅਲੰਕਾਰ, ਵਿਸੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਉਪਮਾ, ਰੂਪਕ । 
ਉਹਨਾਂ ਸੈਆਂ ਦੇ ਮਾਨਸਿਕ ਪ੍ਰਤੀਬਿੰਬ ਸਾਜਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਜਾਂ ਸ਼ਕਤੀ ਜਿਹੜੀਆਂ 
ਅਸਲ ਵਿਚ ਕਦੀ ਵੀ ਅਨੁਭਵ ਵਿਚ ਨਾ ਆਈਆਂ ਹੋਣ ਜਾਂ ਪੁਰਾਣੇ ਅਨੁਭਵ ਅਤੇ 
ਸਿਰਜਣਾ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਜੋੜ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੰਜੋਗ ਤੋਂ ਨਵੇਂ ਬਿੰਬਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ । 
ਪਹਿਲੀ ਪ੍ਰਤੱਖਣਾ ਨੂੰ ਪੂਰੇ ਜਾਂ ਅਧੂਰੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੁਨਰ ਜਾਗਰਿਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ ।'? 
ਬਿੰਬ (1102) ਅਤੇ ਕਲਪਣਾ (108210800) ਵਿਚ ਵੀ ਅੰਤਰ ਸਪਸ਼ਟ ਕਫ ਲੈਣਾ 
ਮੁੜ ਅੰਕਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਅਸੀਂ ਆਪਣੇ ਕਮਰੇ ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਦੂਰ 
ਦੁਰੇਡੇ ਦੇ ਮਿੱਤਰਾਂ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਉਹਨਾਂ ਨਾਲ ਪਹਿਲੋਂ ਹੋਈਆਂ ਗੱਲਾਂ ਨੂੰ ਯਾਦਾਂ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਫਿਰ ਦੁਹਰਾ ਲੈਂਦੇ ਹਾਂ । ਕਿਸੇ ਭਿਆਨਕ ਜਾਂ ਰਮਣੀਕ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰ ਕੇ ਉਸ ਤੋਂ ਪੈਦਾ 
ਹੋਏ ਬਿੰਬ ਨਾਲ ਫਿਰ ਉਤੇਜਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਾਂ । ਸਾਨੂੰ ਬਿੰਬ ਦੁਆਰਾ ਦੁੱਖ ਅਤੇ ਸੁੱਖ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪਰ ਕਲਪਣਾ ਉਹਨਾਂ ਤੱਤਾਂ ਦਾ ਸਮਾਵੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ ਜਿਹੜੇ ਸਾਡੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਕਦੀ 
ਨਹੀਂ ਵਾਪਰੇ ਤੇ ਵਾਪਰਨ ਦੀ ਸ਼ਾਇਦ ਸੰਭਾਵਨਾ ਵੀ ਨਹੀਂ । ਕਲਪਨਾ ਪੂਰਬ-ਅਨੁਭਵ ਉੱਤੇ 
ਆਧਾਰਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਬਜਾਇ ਨਵੇਂ ਅਨੁਭਵ ਸਿਰਜਣ ਦਾ ਮਾਨਸਿਕ ਕਾਰਜ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 
ਬਿੰਬ ਦੁਆਰਾ ਮਨੋਇਛਿਤ ਰੂਪਾਂ ਪ੍ਰਤੀਰੂਪਾਂ ਨੂੰ ਸਾਕਾਰ ਕਰ ਕੇ ਰਮਣੀਕ ਚਿੱਤਰਾਂ ਦੀ ਪੁਨਰ 
ਸਿਰਜਣਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਲੋਪ ਪਰਤੱਖ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦੀ ਇਕਾਗਰਤਾ ਵਧਦੀ 
ਹੈ । ਪਹਿਲੋਂ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਬਿੰਬ ਸਿਰਜਦਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਪਾਠਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਹ ਪੁਨਰ ਜਨਮ ਲੈਂਦੇ 
ਹਨ । ਪਾਠਕ ਆਪਣੇ ਆਪ ਬਿੰਬ ਸਿਰਜਣਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਅਸਮਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਤਾਂ ਕਵੀ ਦੇ 
ਪੂਰਬ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਹੀ ਦੁਬਾਰਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ 
ਸ਼ਬਦ ਹੈ - 


੨੨ 
&੨ 


੨੨ 


ਚੋਤੁ ਬਸੰਤ ਭਲਾ ਭਵਰ ਸਹਾਫੜੇ / 
ਬਨ ਛੂਲੈ ਮੰਝ ਬਾਰ ਮੈਂ ਪ੍ਰਿ ਘਰਿ ਥਾਹੁੜੇ / 
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ਪਿਰ ਘਰਿ ਨਹੀਂ ਆਵੈ ਧਨ ਕਿਉ' ਸੁਖ ਪਾਵੈ ਖਿਰਹਿ ਬਿਰੋਧ ਤਨੁ ਛੀਜੈ । 
ਕੋਕਿਲ ਅੰਥਿ ਸੁਹਾਵੀਂ ਬੋਲੈ ਕਿਉ ਦੁਖੁ ਅੰਕਿ ਸਹੀਜੈ / 
ਭਵਰੁ ਭਵੰਤਾ ਫੂਲੀ ਡਾਲੀ ਕਿਉਂ ਜੀਵਾ ਮਰੁ ਮਾਏ / 
ਨਾਨਕ ਚੇਤਿ ਸਹਜਿ ਸੁਖੁ ਪਾਵੈ ਜੇ ਹਰਿ ਵਰੁ ਘਰਿ ਧਨ ਪਾਏ /” 
ਉਕਤ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦਾ ਸਿਰਫ਼ ਇੰਨਾ ਅਰਥ ਹੈ - “ਪਤੀ ਬਿਨਾਂ ਸੁਹਣੀ ਰੁੱਤ ਹੋਰ ਵਧੇਰੇ ਦੁਖੀ 
ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਦਿਲ ਧੀਰ ਨਹੀਂ ਧਰਦਾ ।” ਮੁੱਖ ਤੌਰ ਤੇ ਤਾਂ ਵਿਛੋੜੇ ਦੇ ਦਰਦ ਦੀ 
ਵਿਅੰਜਨਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਪੰਕਤੀ ਜੇ ਇਵੇਂ ਸਾਧਾਰਣ ਸਬਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਤਾਂ ਕੋਈ ਬਿੰਬ 
ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋਣਾ ਸੀ ਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਇਕਹਿਰਾ ਰਹਿ ਜਾਣਾ ਸੀ । ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਵਿਚ ਚੇਤ 
ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਬਸੰਤ ਰੁੱਤੇ ਭਵਰੇ ਸੁਹਣੇ ਲਗ ਰਹੇ ਹਨ । ਜੰਗਲ ਬੇਲੇ ਫਲ ਫੁਲ ਰਹੇ ਹਨ । 
ਇਸਤਰੀ ਵਿਜੋਗ ਵਿਚ ਤੜਫ ਰਹੀ ਹੈ । ਅੰਬਾਂ ਉੱਤੇ ਕੋਇਲਾਂ ਦੇ ਮਿੱਠੇ ਬੋਲ ਭਾਵੇਂ ਸੁਹਣੇ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ ਪਰ ਅੰਦਰਲੇ ਵਿਛੋੜੇ ਕਾਰਨ ਸਹਾਰੇ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦੇ । ਭਵਰੇ ਫੁੱਲਾਂ ਟਹਿਣੀਆਂ ਉੱਤੇ ਮੰਡਰਾ ਰਹੇ 
ਹਨ ਪਰ ਪ੍ਰੇਮਕਾ ਲਈ ਜੀਵਨ ਮੌਤ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ । ਚੇਤ ਮਹੀਨੇ ਦੀਆਂ ਰੰਗੀਨੀਆਂ ਮਿਲਾਪ 
ਦੁਆਰਾ ਸੁਹਣੀਆਂ ਲਗ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ । ਇਹ ਸਾਰੇ ਸਬਦ, ਚਿੱਤਰ ਹੋ ਹੋ ਕੇ ਬਿੰਬ ਸਿਰਜਣਾ 
ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ । ਬਸੰਤ ਰੁਤ ਦੀ ਖੂਬਸੂਰਤੀ ਵਿਚ ਬਿਰਹਾਕੁਠੀ ਜੀਵ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਲੁਛ ਲੁਛ ਕੈ 
ਪ੍ਰੀਤਮ ਲਈ ਵਿਆਕੁਲ ਹੋਣਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਨੂੰ ਪ੍ਰਚੰਡ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ । 
ਪ੍ਰਗਟਾਵੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਜਿਸ ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕਰਦੇ ਹਨ ਉਹ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਨਿਤ 
ਤੱਕੀਆਂ ਜਾ ਸਕਣ ਵਾਲੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਦੇ ਭਾਵ ਚਿੱਤਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਉਘੜਦੀ ਹੈ । ਪਦਾਰਥਕ ਵਸਤਾਂ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਜ਼ਿੱਤਰ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ ਉਹ ਅਧਿਆਤਮਕ ਸੰਕੇਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇ-'ਮਤਿ ਵਿਚ 
ਰਤਨ ਜਵਾਹਰ ਮਾਣਿਕ ਜੇ ਇਕ ਗੁਰ ਕੀ ਸਿਖ ਸੁਣੀ” ।“ ਰਤਨ, ਜਵਾਹਰ ਅਤੇ ਮਾਣਕ-ਇਹ 
ਸਭ ਸਥੂਲ ਮਾਦੀ ਵਸਤਾਂ ਹਨ, ਪਰ ਜਦੋਂ ਇਹਨਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਬਿੰਬ ਸਿਰਜਣਾ ਲਈ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਤਾਂ ਇਹਨਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਬਿਹਤਰੀਨ ਅੰਤਰੀਵ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਲਖਾਇਕ ਹੋ ਗਏ ਹਨ । 
ਮਨੁੱਖੀ ਵਿਕਾਰਾਂ, ਲਾਲਸਾਵਾਂ ਨੂੰ ਭੰਵਰੇ ਦੇ ਬਿੰਬ ਰਾਹੀਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਮਨੁੱਖੀ ਮਨ 
ਚੰਚਲਤਾ-ਵਸ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਾਂ ਦੇ ਪਿਛੇ ਪਿਛੇ ਭੰਵਰੇ ਵਾਂਗ ਭੋਂਦਾ ਫਿਰਦਾ ਹੈ : 
ਭਵਰਾ ਫੂਲਿ ਭਵੰਤਿਆ ਦੁਖੁ ਅਤਿ ਭਾਰੀਂ ਰਾਮ । 
ਮੈਂ ਗੁਰ ਪੁਛਿਆ ਆਪਣਾ ਸਾਚਾ ਬੀਚਾਗੀ ਰਾਮ / 
ਬੀਚਾਰਿ ਸਤਿਗੁਰੂ ਮੁਝੈ ਪੁਛਿਆ ਭਵਰੁ ਬੈਲੀਂ ਰਾਤਓਂ / 
ਸੂਰਜ ਚੜਿਆ ਪਿੰਡੁ ਪੜਿਆ ਤੇਲੁ ਤਾਵਣਿ ਤਾਤਓਂ / 
ਜਮ ਮਗਿ ਬਾਧਾ ਖਾਹਿ ਚੋਟਾ ਸਬਦ ਬਿਨੁ ਬੈਤਾਲਿਆ ' 
ਸਚ ਕਹੈ ਨਾਨਕੁ ਚੇਤਿ ਰੇ ਮਨ ਮਰਹਿ ਭਵਰਾ ਕਾਲਿਆ /” 
ਉਪਰੋਕਤ ਪਦ ਵਿਚ ਭੰਵਰੇ ਨੂੰ ਇਉ' ਸੰਬੋਧਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਉਸ ਨਾਲ ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਹੋ 
ਗਹਿਣਿਆਂ, ਜੋੜਿਆਂ ਤੇ ਸੂਰਬੀਰਾਂ ਨੂੰ ਬਿੰਬ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਥਾਵਾਂ ਤੇ ਚਿਤਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । 
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ਇਹਨਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਬਿੰਬਾਂ ਦਾ ਵਰਗੀਕਰਣ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ।“ ਵਰਗਾਂ ਉਪਵਰਗਾਂ ਦੁਆਰਾ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦੇ ਬਿੰਬ ਵਿਧਾਨ ਦਾ ਵਿਗਿਆਨਕ ਅਧਿਐਨ ਸੰਭਵ ਹੈ, ਪਰ ਇੱਥੇ ਇੰਨਾ ਵਿਸਥਾਰ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ । 
ਬਿੰਬ-ਵਿਧਾਨ ਸਿਰਜਣ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਅਸੂਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਾਠਕ ਬਿੰਬਾਵਲੀ 
ਉੱਤੇ ਹੀ ਖਲੋਤਾ ਨਾ ਰਹਿ ਜਾਵੇ ਸਗੋਂ ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਦੇ ਰੂਪ ਜ਼ਰੀਏ ਜਿਸ ਵਸਤੂ ਤਕ ਕਵੀ ਲਿਜਾਣਾ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉੱਥੇ ਤਕ ਅਪੜਿਆ ਜਾਵੇ । ਜਿਹੜਾ ਕਵੀ ਜਿੰਨਾ ਵਧੇਰੇ ਸੂਖ਼ਮ ਹੋਵੇਗਾ, ਉਸ ਦੀ 
ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਵੀ ਉਨੀ ਵਧੇਰੇ ਸੂਖ਼ਮ ਹੋਵੇਗੀ ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਕੋਈ ਸੁਹਿਰਦ ਪਾਠਕ ਜਾਂ 
ਸਰੋਤਾ ਹੀ ਸਫ਼ਲ ਹੋ ਸਕੇਗਾ । ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਐਜ਼ਰਾਪਾਊਂਡ ਇਸ ਤੱਥ ਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ 
ਮਹਾਂਕਵੀ ਹੀ ਕਾਵਿ ਦਾ ਉੱਤਮ ਆਲੋਚਕ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ । 
ਪ੍ਰਤੀਬਿੰਬ ਅਤੇ ਬਿੰਬ ਵਿਚ ਮੁਖ ਅੰਤਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਤਿਬਿੰਬ ਕੋਈ ਭਾਵ ਵਿਹੂਣੀ ਆਕ੍ਰਿਤੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਦੋਂ ਕਿ ਬਿੰਬ ਆਕ੍ਰਿਤੀ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਸੱਖਣਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । 
ਪ੍ਰਤੀਬਿੰਬ ਸਾਨੂੰ ਯਥਾਰਥ ਦਾ ਪ੍ਰੋਤਸਾਹਨ ਹੀ ਕਰਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਕਵੀ ਦੀ ਸਾਹਸੀ 
ਸੰਕਲਪਨਾ ਵਿਚੋਂ ਉਪਜਿਆ ਬਿੰਬ ਸਾਨੂੰ ਉਤਸਾਹਨ ਦੇ ਖੇਤਰ ਤੋਂ ਪਰ੍ਹਾਂ ਵਿਸਮਾਦ ਅਤੇ 
ਵਜਦ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਲੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਤੀਬਿੰਬ ਤਾਂ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਦਿਖਾ ਹੀ ਸਕਦਾ ਹੈ ਪਰ ਬਿੰਬ 
ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਲਿਸ਼ਕ ਵਿਚ ਲਪੇਟ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਾਣੀ ਪਛਾਣੀ ਵਸਤੂ ਦਾ ਰੂਪ ਹੋਰ 
ਦਾ ਹੋਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ।” 
ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਮੂਲ ਤੱਤ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਜ਼ ਹੀ 
ਅੰਕਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਹਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਬਾਕੀ ਬਾਣੀਆਂ, ਮੂਲ ਤੱਤਾਂ ਦਾ ਅਰਥ ਸੰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ 
ਬਿੰਬ ਪ੍ਰਤੀਬਿੰਬ ਹਨ । ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ, ਮੂਲਮੰਤਰ ਵਿਚ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦਾ ਇਕ ਲੱਛਣ “ਅਜੂਨੀ” 
ਆਇਆ ਹੈ । ਅਜੂਨੀ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਜਨਮ-ਰਹਿਤ । ਜੋ ਵੀ ਜੂਨ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ ਉਹ ਲਿੰਗ 
ਪੱਖੋਂ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੋਵੇਗਾ-(1) ਪੁਲਿੰਗ (2) ਇਸਤਰੀ ਲਿੰਗ (3) ਨਪੁੰਸਕ । ਰੱਬ ਲਈ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਸ਼ਬਦ ਪੁਰਖ”, ਨਪੁੰਸਕਤਾ ਦਾ ਨਿਰੋਧ ਹੈ । ਪਰ ਉਹ ਨਰ ਜਾਂ ਨਾਰੀ ਵੀ ਨਹੀਂ । 
ਅਜੂਨੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਹ ਲਿੰਗ-ਅਤੀਤ ਹੈ । ਫਿਰ ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਕਿਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਉਜਾਗਰ ਹੋਵੇ? 
ਦਿਨ ਮਹਿ ਰੈਣਿ ਰੈਣ ਮਹਿ ਦਿਨੀਅਰ ਉਸਨ ਸੀਤ ਬਿਧਿ ਸੋਈ / 
ਤਾ ਕੀ ਗਤਿ ਮਿਤਿ ਅਵਰ ਨ ਜਾਣੈ ਗੁਰ ਬਿਨ ਸਮਝ ਨ ਹੋਈ । 
ਪੁਰਖ ਮਹਿ ਨਾਰ ਨਾਰ ਮਹਿ ਪੁਰਖਾ ਬੁਝਹੁ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ । 
ਧੁਨਿ ਮਹਿ ਧਿਆਨੁ ਧਿਆਨ ਮਹਿ ਜਾਨੋਆ ਗੁਰਮੁਖਿ ਅਕਥ ਕਹਾਨੀ / 
ਮਨ ਮਹਿ ਜੌਤ ਜੋਤਿ ਮਹਿ ਮਨੂਆ ਪੰਚ ਮਿਲੋ ਗੁਰ ਭਾਈ / 
ਨਾਨਕ ਤਿਨ ਕੇ ਸਦ ਬਲਿਹਾਗੀ ਜਿਨ ਏਕ ਸਬਦ ਲਿਵ ਲਾਈ /“ 
ਸਮੱਸਿਆ ਨੂੰ ਸੁਲਝਾ ਰਹੇ ਹਨ । 
(1) ਜਿਵੇਂ ਦਿਨ ਵਿਚ ਰਾਤ ਅਤੇ ਰਾਤ ਵਿਚ ਦਿਨ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਇਵੇਂ ਹੀ ਉਹ 
ਨਾਰੀ ਅਤੇ ਪੁਰਖ ਦੋਵੇਂ ਹੈ । 
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(2) ਮਰਦ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ, ਅਤੇ ਇਸਤਰੀ ਵਿਚ ਮਰਦ । ਇਹ ਹੋਂਦ ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸੰਭਵ 
ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਸੰਗੀਤਮਈ ਧੁਨ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਜਦੋਂ ਰੱਬ ਵਿਚ 
ਧਿਆਨ ਜੁੜ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਇਉਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਸੰਗੀਤ ਉਗਮਿਆ ਹੋਵੇ । 
ਇਹ ਅਜਿਹੀ ਗੱਲ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਕੋਈ ਉਹ ਕਹਾਣੀ ਸੁਣਾ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ ਜਿਹੜੀ ਸ਼ਬਦ 
ਰਹਿਤ ਅਕਥ-ਕਥਾ ਹੋਵੇ । 
(3) ਜਿਵੇਂ ਮਨ ਵਿਚ ਚਾਨਣ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਰੱਬ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਰੱਬ ਮਿਲ ਜਾਣ ਦਾ ਵੀ 
ਅਰਥ ਇਹੋ ਹੈ ਕਿ ਮਨ ਨੂਰੋ ਨੂਰ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ । 
ਰਾਤ ਅਤੇ ਦਿਨ, ਇਸਤਰੀ ਅਤੇ ਪੁਰਖ, ਧੁਨਿ ਅਤੇ ਧਿਆਨ ਤੇ ਅਕਥ ਕਥਾ ਇਕ ਦੂਜੇ 
ਦੀਆਂ ਵਿਰੋਧੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਇਹ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੀਆਂ ਪੂਰਕ ਹਨ । 
ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਰਾਹੀਂ ਅਸੀਂ ਜਟਿਲਤਾ ਤੋਂ ਸੁਖੈਨਤਾ ਵੱਲ ਤੇ ਸੁਖੈਨਤਾ ਤੋਂ ਸੂਖਮਤਾ ਵਲ ਵਧ ਰਹੇ ਹਾਂ । 
ਤਾਕਤਵਰ ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਦੀ ਇਹੋ ਵੱਡੀ ਸਿਫਤ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਉਕਤ 
ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਵਿਚ ਹੈ । ਕਲਾ ਸ਼ਾਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੈ ਜਿਸ 
ਕਰਕੇ ਉਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੀ ਉਪਮਾ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਿਆਂ ਅਰਥ-ਸੂਝ ਤੋਂ 
ਕੋਰੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਬੇਸ਼ੌਂਕ ਇਸ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦਾ ਚੇਤਨ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ 
ਸਹਜ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤੀ ਹੋਣੀ ਸੰਭਵ ਹੈ, ਤੇ ਇਸੇ ਕਾਰਨ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀਂ 
ਟਿਕਾਉ ਅਤੇ ਖੇੜਾ ਵਿਗਾਸ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੀ ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਰਸ ਨੂੰ 
ਚਿਰਸਥਾਈ ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਿਕ ਆਨੰਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । “ਆਪ ਦੇ ਸਾਰੇ ਬਿੰਬ 
ਅਰਸ਼ੀ ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੋ ਨਿਬੜਦੇ ਹਨ । ਆਪ ਦੇ ਚਿੱਤਰ ਜੀਂਦੇ ਜਾਗਦੇ ਤੇ ਸੁਰਜੀਤ ਹਨ । 
ਆਮ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਭੂ-ਪਿਆਰ ਦੀ ਤੀਬਰਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਕੁਦਰਤ ਪਿਆਰ ਤੇ ਘਰੋਗੀ ਪਿਆਰ ਦੀਆਂ 
ਤਸਵੀਰਾਂ ਵਿਚ ਬਿਆਨਿਆ ਹੈ ।'? 
2) ਪ੍ਰਤੀਕ 

ਪ੍ਰਤੀਕ ਜਾਂ ਚਿੰਨ੍ਹ ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ ਸ਼ਬਦ 5੧0੦੦ ਦਾ ਸਮਾਨ ਅਰਥਕ ਹੈ । ਪੱਛਮੀ ਸਾਹਿਤ 
ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਬਹੁਤ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿ ਚਿੰਨ੍ਹ ਜਾਂ ਪ੍ਰਤੀਕ ਸ਼ਬਦ ਦੀ 
ਸੰਕਲਪਨਾ ਪੁਰਾਤਨ ਪੰਜਾਬੀ ਜਾਂ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨੀ ਜ਼ਬਾਨਾਂ ਲਈ ਅਣਛਪਾਤੀ ਹੋਵੇ । ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਅਤੇ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤਾਤ ਹੈ । ਪਰ ਪ੍ਰਤੀਕਵਾਦ ਵਜੋਂ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਸਮਾਲੋਚਨਾ ਪੱਛਮੀ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਦਕਾ ਹੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਭਾਰਤੀ ਕਾਵਿ 
ਸ਼ਾਸਤਰ ਵਿਚ ਅਲੰਕਾਰ ਸੰਪ੍ਰਦਾਇ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਸਥਾਨ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਪੱਛਮੀ 
ਆਲੋਚਨਾ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕ (50101), ਬਿੰਬ (10੬੬) ਅਤੇ ਰੂਪਕ ((0€8]ਮ%ਮ) 
ਆਮ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਰਹੇ ਹਨ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਵਿ ਦੇ ਅਨਿਵਾਰੀ ਤੱਤਾਂ ਵਜੋਂ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ । ਅਰਸਤੂ ਨੇ ਕਾਵਿ ਸ਼ਾਸਤਰ ਵਿਚ ਰੂਪਕਾਂ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਰੂਪਕਾਂ ਉੱਤੇ ਵਸੀਕਰਣ ਕਰਨਾ ਸਰਬੋਤਮ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਬਦਲ ਨਹੀਂ ਤੇ 
ਇਹ ਉੱਦਾਤ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਹੈ । 


ਕਰ... 
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ਪ੍ਰਤੀਕ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਰੂਪਕ ਹੀ ਹੈ । ਸੌਖੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਝਣ ਲਈ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਜਿਹੜਾ ਰੂਪਕ ਸਥਾਈ ਭਾਵ ਉਤਪੰਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਸਤਰੀ ਮਿਆਰ ਉੱਤੇ ਪਰਖ 
ਪੜਚੋਲ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਮੁਲਾਂਕਣ ਹੋ ਸਕੇ ਉਹ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਬਰਤਾਨਿਕਾ ਵਿਸ਼ਵਕੋਸ਼? 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕ ਨੂੰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਅਦਿਖ ਨੂੰ ਮੂਰਤੀਮਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਕਾਵਿਕ ਪ੍ਰਯਤਨ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ । ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਵਸਤੂਆਂ ਵੱਲ ਇਸ਼ਾਰੇ ਜਦੋਂ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਨੂੰ 
ਸਾਕਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਅਤੇ ਅਦਿ੍‌ਸ਼ਟ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਨਾ 
ਕੋਈ ਲੱਛਣ ਸਾਂਝਾ ਜ਼ਰੂਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸੇ ਸਾਂਝ ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਲੈ ਕੇ ਕਵੀ ਮਨੋਇਛਿਤ ਵਿਸ਼ੇ ਵਲ 
ਸੰਕੇਤ ਕਰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸੋ ਪ੍ਰਤੀਕ, ਕਾਵਿ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਕਲਾਤਮਿਕ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਹੈ । ਰੈਨੇ ਵੈਲੇਕ 
ਅਨੁਸਾਰ ਰੂਪਕ, ਬਿੰਬ ਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਘੈਂਟ ਅੰਤਰ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ।' ਉਪਮਾ ਅਲੰਕਾਰ 
ਵੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਂਝੇ ਧਰਮ ਦੀ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਨਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਉਪਮਾ 
(5011੬) ਉਹ ਅਲੰਕਾਰ ਹੈ ਜਿਥੇ ਉਪਮਾਉਣਯੋਗ ਵਸਤੂ (ਉਪਮੇਯ) ਅਤੇ ਉਪਮਾਨ ਵਿਚਕਾਰ 
ਫ਼ਰਕ ਹੋਣ ਉੱਤੇ ਵੀ ਕਿਸੇ ਸਮਾਨ ਧਰਮ ਦੇ ਕਾਰਣ ਸਮਾਨਤਾ ਦਿਖਾਈ ਜਾਵੇ ।””” ਜਦੋਂ ਕਿਸੇ ਦੀ 
ਸ਼ੇਰ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਸਾਡਾ ਭਾਵ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਵਿਚਲੀ ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਨੂੰ ਸ਼ੇਰ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਨਾ ਕਿ ਇਹ ਦਸਣਾ ਕਿ ਉਹ ਵਿਅਕਤੀ ਸਰੀਰਕ ਤੌਰ ਤੇ ਸ਼ੇਰ 
ਹੈ । 2229 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦਾ ਅਨਮੋਲ ਖਜ਼ਾਨਾ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਸੇ ਥਾਂ ਵੀ ਇਹਨਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 
ਵੱਲ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਚੇਚ ਨਹੀਂ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ । ਜਿਵੇਂ ਤੇਜ਼ਧਾਰ ਦਰਿਆ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਆਪਣੇ ਆਲੇ 
ਦੁਆਲੇ ਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਪ੍ਰਯਤਨ ਕਰਨ ਦੇ ਆਪਣੈ ਨਾਲ ਵੇਗ ਵਿਚ ਰੋੜ੍ਹੀ 
ਲਈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕ ਸੁਭਾਵਕ ਸ਼ਾਮਲ ਹੁੰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 
ਰਹੱਸ ਅਨੁਭਵ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਲਈ ਪ੍ਰਤੀਕ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇ ਸਾਮਾਨ ਵਜੋਂ ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ । “ਧਾਰਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਬਹੁਤ ਵੱਧ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਈਸ਼ਵਰ ਨਿਰਾਕਾਰ 
ਹੈ । ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਉਸਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ । ਸੂਰਜ ਸਾਰੇ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰ ਦਾ 
ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋਤੀ ਜਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਗਿਆਨ ਦਾ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ, ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ 
ਵਿਚ ਪੰਛੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ।”>“ ਅਧਿਆਤਮਕ ਕਾਵਿ ਦੀ ਤਾਂ ਜਿੰਦ ਜਾਨ ਮਿੱਥ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । “ਜਿੰਨੀ ਵੱਡੀ ਸੁਝਾਊ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਵਰਤੇ ਗਏ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ 
ਹੋਵੇਗੀ ਤਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਸੰਬੋਧਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉੱਨਾਂ ਹੀ ਭਰਵਾਂ ਜਜ਼ਬਾ ਉਹਨਾਂ ਵਿਚ 
ਉਪਜਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉੱਨਾਂ ਹੀ ਵੱਧ ਸਤਿ ਦਾ ਵਿਅੰਜਨ ਕਰਦਾ ਹੈ”, ਅੰਡਰਹਿਲ ਦਾ ਇਹ ਕਥਨ 
ਬਿਲਕੁਲ ਦਰੁਸਤ ਹੈ । ਭਾਵਾਂ ਉਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਅਸਰ ਪੈਂਦਾ ਹੈ । ਕਾਵਿ-ਸ਼ਾਸਤਰੀ ਸਹਿਮਤ 
ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਭਾਵਾਂ ਵਿਚ ਧੜਕਣ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ । ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਯੋਗ ਨਾਲ 
ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪੰਜ ਤਰੀਕਿਆਂ ਦੁਆਰਾ ਸਮਰਥਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । 

1. ਭਾਵ ਤੀਬਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । 

2. ਭਾਵ ਵਧੇਰੇ ਸਪਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 
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ਭਾਵ ਸਮੂਰਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 
ਸੰਕੁਚਿਤ ਸੈਲੀ ਵਿਚ ਵਿਸਥਾਰਮਈ ਗੱਲ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ । 
ਚਮਤਕਾਰੀ ਅਤੇ ਟੰਬਣ ਵਾਲੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਮੁਖ ਚਿੰਨ੍ਹ ਪਤੀ ਅਤੇ ਪਤਨੀ ਦਾ ਆਇਆ ਹੈ । 
ਪਤੀ ਜਾਂ ਪਿਰੁ ਸ਼ਬਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਅਤੇ ਪਤਨੀ ਜਾਂ ਧਨੁ ਜੀਵ-ਇਸਤਰੀ ਲਈ ਵਰਤੇ ਗਏ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹਨ । ਜਿੱਥੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਪਤੀ ਪਤਨੀ ਦਾ ਪ੍ਰਸੰਗ ਆਇਆ ਹੈ ਪਾਠਕ ਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਰੱਬ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਸੰਕੇਤ ਹੈ । ਇਕ ਉਦਾਹਰਣ ਨਿਮਨਲਿਖਿਤ ਹੈ 
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ਪਿਰ ਪਰਦੇਸੀ ਜੇ ਥੀਐ ਧਨੁ ਵਾਢੀ ਝੂਰੇਇ / 
ਜਿਉਂ ਜਾਲਿ ਥੋੜੇ ਮਛੁਲੀ ਕਰਣ ਪਲਾਵ ਕਰੇਇ / 
ਪਿਰ ਭਾਵੈ ਸੁਖੁ ਪਾਈਐ ਜਾ ਆਪੇ ਨਦਰਿ ਕਰੇਇ /” 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਲੋੜ ਦੱਸਣ ਵਾਸਤੇ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਬੇੜੀ ਤੇ ਸਾਗਰ ਦਾ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਆਮ ਵਰਤਦੇ ਹਨ ` 
ਗੁਰ ਪਉੜੀ ਬੇੜੀ ਗੁਰੂ ਗੁਰ ਤੁਲਹਾ ਹਰਿ ਨਾਉਂ / 
ਗੁਰੁ ਸਚੁ ਸਾਗਰੁ ਬੋਹਿਥੋਂ ਗੁਰੁ ਤੀਰਥ ਦਰਿਆ / 
ਜੇ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਓਜਲੀ ਸਤਸਰਿ ਨਾਵਣ ਜਾਉ /”” 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਅਲਪਗਤਾ ਅਤੇ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਮੱਛੀ ਅਤੇ ਸਮੁੰਦਰ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਗਈ ਹੈ : 
ਤੂ ਦਰਿਆਉਂ ਦਾਨਾ ਬੀਨਾ ਮੈ ਮਛੁਲੀ ਕੈਸੇ ਅੰਤ ਲਹਾ / 
ਜਹ ਜਹ ਦੇਖਾ ਤਹ ਤਹ ਤੂ ਹੈ ਤੁਝਾ ਤੇ ਨੈਕਸੀ ਫੂਟ ਮਰਾ / 
ਨ ਜਾਣਾ ਮੋਉ ਨ ਜਾਣਾ ਜਾਲੀ / 
ਜ਼ਾਂ ਦੁਖੁ ਲਾਗੈ ਤਾ ਤੁਝੈ ਸਮਾਲੀ /" 
ਇਵੇਂ ਹੀ ਵਾਰ ਮਾਝ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਮੂਰਖ ਮੱਤ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਇਕੋ ਗੱਲ ਨੂੰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਨੌਂ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਅੱਛੀ ਤਾਰੂ ਕਿਆ ਕਰੇ ਪੰਥੀ ਕਿਆ ਆਕਾਸ / 
ਪਥਰ ਪਾਲਾ ਕਿਆ ਕਰੇ ਖੁਸਰੇ ਕਿਆ ਘਰ ਵਾਸੁ / 
ਕੁਤੇ ਚੰਦਨ ਲਾਈਐ ਭੀ ਸੋ ਕੁਤੀ ਧਾਤੁ / 
ਬੋਲਾ ਜੇ ਸਮਝਾਈਐ ਪੜੀਅ/ਹ ਸਿਮ੍ਹਿਤੀ ਪਾਠ / 
ਸਧਿ ਚਾਨਣਿ ਰਖੀਐ ਦੀਵੇ ਬਲਹਿ ਪਚਾਸ਼ / 
ਚਉਣੇ ਸੁਇਨਾ ਪਾਈਐ ਚੁਣਿ ਚੁਣਿ ਖਾਵੈ ਘਾਸ਼ੁ / 
ਲੋਹਾ ਆਰਣਿ ਪਾਈਐ ਢਹੈ ਨ ਹੋਇ ਕਪਾਸ਼ / 
ਨਾਨਕ ਮੂਰਖ ਏਹਿ ਗੁਣ ਬੋਲੋ ਸਦਾ ਵਿਣਾਸੁ /? 
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ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚਲਾ ਹਰ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮੂਰਖ ਦੇ ਸੁਭਾਵ ਦੀ ਸਿਥਲਤਾ ਨੂੰ ਰੂਪਮਾਨ ਕਰ ਰਿਹਾ 
ਹੈ ' “ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦਾ ਹਿਰਦਾ ਅੰਧਕਾਰ ਅਤੇ ਅਗਿਆਨ ਕਾਰਣ ਅਦਿਖ ਅਰੂਪ 
ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦੇ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਵਿਚ ਅਸਮਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਸੁਵਿਧਾ ਲਈ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਇਕ ਸੁਯੋਗ ਤੇ ਠੋਸ ਇਸ਼ਟਦੇਵ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਆਪਣਾ ਧਰਮ ਪਾਲਦਾ 
ਹੈ ।”2 
ਵਾਰ ਮਾਝ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਹ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : “ਜੇ ਕਾਂਸੀ, ਸੋਨਾ ਜਾਂ ਲੋਹਾ ਟੁੱਟ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਅਗ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਪਤੀ ਪਤਨੀ 
ਵਿਚ ਤਰੇੜ ਪੈ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਸੰਤਾਨ ਦੁਆਰਾ ਜੋੜ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਰਾਜਾ ਪਰਜਾ ਨਾਲ ਵਿਗੜ ਜਾਵੇ 
ਤਾਂ ਟੈਕਸ ਦਿਤਿਆਂ ਝਗੜਾ ਮੁੱਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਖਾਣਾ ਖਾ ਲੈਣ ਨਾਲ ਭੁੱਖੇ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਰੌ ਮੁੜ ਕੇ ਜੁੜ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਮੀਂਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਨਦੀਆਂ ਦਾ ਮੇਲ ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਦੋ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਵਿਚ 
ਪਰਸਪਰ ਵਿਗਾੜ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਮਿੱਠੇ ਬੋਲ ਫਿਰ ਤੋਂ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਜੋੜ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਵਿਦਿਆ ਤੋਂ 
ਮੂੰਹ ਮੋੜ ਲਈਏ ਤਾਂ ਸੱਚ ਬੋਲਣ ਨਾਲ ਫਿਰ ਜੋੜ ਜੁੜ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਨੇਕੀ ਅਤੇ ਦਾਨ ਪੁੰਨ ਮਰ ਚੁਕੇ 
ਇਨਸਾਨਾਂ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਵੀ ਸੰਸਾਰ ਨਾਲ ਜੋੜੀ ਰਖਦੇ ਹਨ । ਮੂਰਖ ਦੇ ਮੂੰਹ ਜੋਰ ਦੀ ਚਪੇੜ ਮਾਰ 
ਦੇਈਏ ਤਾਂ ਉਸ ਨਾਲ ਮੇਲ ਦਾ ਇਹੋ ਵਧੀਆ ਤਰੀਕਾ ਹੈ ਤੇ ਸਿਫਤ ਸਲਾਹ ਕੀਤਿਆਂ ਰੱਬ ਦੀ 
ਦਰਗਾਹ ਨਾਲ ਜੋੜ ਜੁੜ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ।””' ਇਥੇ ਕਾਂਸੀ, ਲੋਹਾ, ਸੋਨਾ, ਲੋਹਾਰ, ਅਗਨੀ, ਗੋਰੀ, 
ਭਤਾਰ, ਪੁੱਤਰ, ਸੰਸਾਰ, ਰਾਜਾ, ਕਰ, ਭੁੱਖਾ, ਨਦੀਆਂ ਮੀਂਹ, ਬੇਦ, ਮੂਰਖ, ਆਦਿ ਸਾਰੇ ਦੇ ਸਾਰੇ 
ਸ਼ਬਦ ਇਕ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਨੂੰ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਵਰਤੇ ਗਏ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ । 
ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ ਧਾਰਮਿਕ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਦਸਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਤੀਕ ਦੀ ਮੁਥਾਜੀ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਪ੍ਰਤੀਕ ਆਪਣੀ ਜੁਦਾਗਨਾ ਹਸਤੀ ਦਾ ਐਲਾਨ 
ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰਦਾ ਹੈ । ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜਿਹਾ ਵੀ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਸਤੂ ਤੋਂ ਇਤਨਾ ਦੂਰ ਚਲਾ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਵਸਤੂ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਿਚਕਾਰ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨਾ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਅਤੇ ਬੇਲੋੜਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਪਰ ਧਰਮਲੋਕ 
ਦਾ ਅਥ ਅਤੇ ਇਤਿ ਹੈ ਹੀ ਪ੍ਰਤੀਕ । ਧਰਮਲੋਕ ਵਸਤੂ ਤੋਂ ਨਹੀਂ, ਪ੍ਰਤੀਕ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਣ-ਸਿਧਾਂਤ ਵਸਤੂ ਨਹੀਂ, ਵਸਤੂ ਉਪਰ ਆਰੋਪਿਤ ਮਾਨਸਿਕਤਾ ਹੈ । ਧਰਮਲੋਕ 
ਵਿਚ ਇਕ ਪ੍ਰਤੀਕ-ਯੋਜਨਾ ਅਜਿਹੀ ਹੈ ਜੋ ਵਸਤੂ ਆਧਾਰਿਤ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਹੰਸ, 
ਕਸੁੰਭੜਾ, ਮਜੀਠਾ, ਸੂਹਾ, ਲਾਲ, ਸਹੁਰੇ, ਪੇਈਅੜੇ, ਦਾਜ, ਚਰਖਾ ਆਦਿ ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਹੀ ਪ੍ਰਤੀਕ-ਯੋਜਨਾ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਦੁਜੈਲੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੈ । ਇਕ, ਅਤੇ 
ਕੇਵਲ ਇਕ, ਨਿਸਚਿਤ ਅਤਿਰਿਕਤ ਅਰਥ ਧਾਰਨੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਕੋਡ ਜਾਂ 
ਗੁਪਤ ਭਾਸ਼ਾ ਵਰਗਾ ਹੀ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮਲੋਕ ਦੀ ਬਹੁਅਰਥਤਾ ਨੂੰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ 
ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨਹੀਂ । ਧਰਮਲੋਕ ਦੀ ਵਿਕਾਸ ਕਥਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਾਰੀ ਬਹੁਤ ਬਾਦ 
ਵਿਚ ਆਉਂਦੀ ਹੈ । ਇਹ “ਮਿਥ” ਅਤੇ “ਮੈਟਾਫ਼ਰ” ਦੇ ਵਿਚਕਾਰਲਾ ਪੜਾਉ ਹੈ, ਸ਼ਾਇਦ 
ਮੈਟਾਫ਼ਰ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨਜ਼ਦੀਕ ਦਾ ਪੜਾਉ ।? 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਨੇ ਭੂਤਪੂਰਵ ਮਿੱਥ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਤੋੜ ਦਿੱਤਾਂ ਹੈ । ਪੁਰਾਣ-ਮਿਥ ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੇ, 
ਜਿਵੇਂ ਬਾਕੀ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਨਵੀਂ ਮਿੱਥਸਿਰਜਣਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਗਈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
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ਬਾਣੀ ਮਿੱਥ-ਅਨੁਕੂਲ ਨਹੀਂ । ਮਿੱਥ ਇਸ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਨਾਲ ਮੇਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੀ । ਇਸ ਪਖੋਂ ਵਿਚਾਰਿਆਂ 
ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਮਿੱਥ-ਸਿਰਜਣ-੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ 
ਬੁੱਤ-ਸ਼ਿਕਨ ਹੈ, ਬੁੱਤ-ਪੂਜ ਨਹੀਂ । ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਕਰਦਾ ਮਿੱਥ ਕਦੀ ਨਹੀਂ 
ਬਣਦਾ । ਸਗੋਂ ਜਦੋਂ ਵਸਤੂ ਤਕ ਅਪੜਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਨਾ ਰਹਿ ਕੇ ਇਕ ਸਾਦਾ 
ਸ਼ਬਦ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਉਸ ਦਾ ਇਹੋ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੇ ਕੁਦਰਤ ਸੰਬੰਧੀ 
ਪ੍ਰਤੀਕ-ਪ੍ਰਯੋਗ ਦੀ ਇਹੋ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਤੇ ਇਹੋ ਮੌਲਿਕਤਾ ਹੈ । 
(3) ਅਲੰਕਾਰ 

ਕਾਵਿ ਦੀ ਉਤਪਤੀ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਅਲੰਕਾਰ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, 
ਅਜਿਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਅਲੰਕਾਰ ਮੌਜੂਦ ਨਾ ਹੋਵੇ । ਵੈਦਿਕ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਮੰਤਰ ਅਜਿਹੇ ਹਨ ਜਿਹਨਾਂ ਵਿਚ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦਾ ਸਿਰਫ਼ ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਸਗੋਂ ਉਹ ਅਲੰਕਾਰ-ਸੈਂਦਰਯ ਦੇ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਨਮੂਨਿਆਂ ਵਜੋਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ 
ਹਨ । ਉਪਮਾ ਅਤੇ ਰੂਪਕ ਅਲੰਕਾਰ ਤਾਂ ਰਿਗਵੇਦ ਦੇ ਸੂਕਤਾਂ ਵਿਚ ਆਮ ਮਿਲਦੇ ਹਨ । ਡਾ. ਪ੍ਰੇਮ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੇ ਯਾਸਕ ਮੁਨੀ ਦੇ “ਨਿਰੁਕਤ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰ' ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਦੇ ਕੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹਨਾਂ 
ਨੇ “ਉਪਮਾ” ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤਾ ਹੈ,” ਤੇ ਯਾਸਕ ਮੁਨੀ ਯਸੂ 
ਮਸੀਹ ਤੋਂ ਸੱਤ ਸਦੀਆਂ ਪਹਿਲਾਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸੀ । ਇਸ ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਾਵਿ ਵਿਚ 
ਅਲੰਕਾਰ-ਸਿਰਜਣਾ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਦੀ ਪੁਰਾਣੀ ਪਰੰਪਰਾ ਹੈ । ਪਾਣਿਨੀ, ਕਾਤਯਾਯਨ, 
ਪਾਤੰਜਲੀ ਅਤੇ ਭਰਤਮੁਨੀ ਕੁਝ ਅਜਿਹੇ ਆਚਾਰੀਆ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 
ਵਿਚ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਰੂਪ-ਰੇਖਾ ਉਘਾੜਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰ ਕੇ ਵਰਗੀਕਰਣ ਕਰਨ ਦਾ 
ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਆਚਾਰੀਆ ਦੰਡੀ ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਵਿ ਦੀ ਸੋਭਾ ਵਧਾਉਣ ਵਾਲਾ ਧਰਮ, ਅਲੰਕਾਰ 
ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਵਾਮਨ ਨੇ “ਸੌਂਦਰਯ ਹੀ ਅਲੰਕਾਰ ਹੈ” ਆਖ ਕੇ ਅਲੰਕਾਰ ਦਾ ਦਰਜਾ 
ਸਾਧਨ ਤੋਂ ਸਾਧਯ ਦਾ ਕਰ ਦਿਤਾ । ਜਦੋਂ ਵਿਸ਼ਵਨਾਥ ਨੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਗਹਿਣਿਆਂ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾਂ 
ਕਰ ਦਿਤੀ ਤਾਂ ਰਾਮਦਰਸ਼ ਮਿਸਰ ਨੇ, ਇਸ ਕਥਨ ਦਾ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਗਹਿਣੇ ਤਾਂ 
ਇਸਤਰੀ ਤੋਂ ਉਤਾਰੇ ਵੀ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਕਾਵਿ ਤਾਂ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਜੀਵੰਤ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿ 
ਸਕਦਾ । ਸੋ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਗਹਿਣਿਆਂ ਨਾਲ ਸਮਾਨਤਾ ਦੇਣ ਦੀ ਬਜਾਇ ਇਸ ਦੀ 
ਤੁਲਨਾ ਇਸਤਰੀ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਨਾਲ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ । ਇਸਤਰੀ ਗਹਿਣਿਆਂ ਕਰਕੇ 
ਸੁੰਦਰ ਅਖਵਾਉਣ ਦੀ ਹੱਕਦਾਰ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਕਾਰਨ ਸੁੰਦਰ ਅਖਵਾਉਂ ਦੀ ਹੈ । 
ਇਵੇਂ ਹੀ ਕਾਵਿ ਇਸ ਕਰਕੇ ਸੁੰਦਰ ਹੈ ਜੇ ਉਸ ਵਿਚ ਅਲੰਕਾਰ ਹਨ । ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਜਿਹੜੇ ਕਾਵਿਕ 
ਗੁਣ ਹਨ, ਉਹੀ ਅਲੰਕਾਰ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ । ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰ ਦੋ ਵੱਖ ਵੱਖ ਸੈਆਂ ਨਹੀਂ । 
ਕਾਵਿ ਅਲੰਕਾਰ ਹੈ ਤੇ ਅਲੰਕਾਰ ਕਾਵਿ । ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਆਖਦੇ ਹਨ “ਪਿਆਰ ਵਿਚ ਮੋਏ 
ਬੰਦਿਆਂ ਦੇ ਮਿੱਠੇ ਬਚਨ ਕਵਿਤਾ ਹਨ” ਤਾਂ ਇਥੇ ਮਿੱਠੇ ਬਚਨ ਅਲੰਕਾਰ ਹਨ । ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਵਾਮਨ 
ਦਾ 'ਸੌਦਰਯ ਹੀ ਅਲੰਕਾਰ ਹੈ” ਸਿਧਾਂਤ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਤੋਂ ਭਲੀਭਾਂਤ ਵਾਕਫ਼ ਕਰਵਾਉਂਦਾ 
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ਹੈ । ਅਲੰਕਾਰ ਕਾਵਿ ਦੀ ਸਮਰੱਥਾ ਹਨ । ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਰਾਮ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ : 
ਕਿਸੇ ਬੋਲੀ ਅੰਦਰ ਸਮੋਏ ਵਿਚਾਰਾਂ, ਭਾਵਾਂ, ਸਚਿਆਈਆਂ, ਜਾਂ ਵਸਤੂ-ਚਿਤ੍ਰਨ ਵਿਚ ਸਪਸ਼ਟਤਾ, 
ਸਫ਼ਾਈ, ਪ੍ਰਭਾਵਕਤਾ, ਰਮਣੀਕਤਾ, ਸੂਖਮਤਾ, ਤੀਬਰਤਾ, ਰੋਮਾਂਚਕਤਾ, ਸੰਘਣਤਾ, ਚਮਤਕਾਰ, 
ਕੋਮਲਤਾ ਆਦਿ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ।” 
ਇਸ ਪਖੋਂ ਅਲੰਕਾਰ ਕਾਵਿ ਦੇ ਅਨਿੱਖੜ ਅੰਗ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸਰੀਰ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਰਥ ਭਾਸਾ ਦੀ ਆਤਮਾ ਹਨ । 
ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਹੀ ਉਸ ਧੁਨੀ ਸਮੂਹ ਦਾ ਨਾਮ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਰਥ ਦੇ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਅਤੇ ਅਰਥ ਦਾ ਬੋਧ 
(ਗਿਆਨ) ਕਰਾਉਣ ਦੀ ਸਕਤੀ ਹੈ । ਇਸ ਕਰਕੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦਾ ਵਰਗੀਕਰਣ ਵੀ ਸਬਦ ਅਤੇ 
ਅਰਥ ਦੇ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ ਰੱਖ ਕੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ- 
1. ਸ਼ਬਦ-ਅਲੰਕਾਰ 
2. ਅਰਥ-ਅਲੰਕਾਰ 
ਸ਼ਬਦ-ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਅੰਗ੍ਰੇਜ਼ੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 100੯5 07 50000 ਅਤੇ ਅਰਥ-ਅਲੰਕਾਰਾਂ 
ਨੂੰ 712੫05੦7 6੬੧5 ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਇਕ ਤੀਸਰੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਅਲੰਕਾਰ ਵਰਗ, “ਸ਼ਬਦਾਰਥ” 
ਅਲੰਕਾਰ ਵੀ ਚਿਤਵਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਅਰਥ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਵੱਖਰੀ 
ਵਰਣਨਯੋਗ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹੋਂਦ ਨਹੀਂ । ਸਬਦ ਅਤੇ ਅਰਥ ਅਲੰਕਾਰ ਹੀ ਆਮ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ 
ਆਉਂਦੇ ਹਨ । 
ਅਲੰਕਾਰ ਯੋਜਨਾ ਕੁਦਰਤੀ ਵਸਤਾਂ ਦੇ ਜਿੰਨੀ ਨਜ਼ਦੀਕ ਹੋਵੇਗੀ, ਉਨੀ ਹੀ ਉਸ ਵਿਚ 
ਰਮਣੀਕਤਾ ਵਧੇਰੇ ਹੋਵੇਗੀ । ਡਾ. ਗੁਪਤਾ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ- 
ਸੇਂਦਰਯ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤ ਕਰਨ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਹੀ ਉਪਕਰਣਾਂ ਦੀ 
ਚੋਣ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਜਿੱਥੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਤੱਤ ਵਿਚ ਰੂਪ, ਗੁਣ ਜਾਂ ਭਾਵ ਦੀ 
ਸਮਾਨਤਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੋਈ ਹੈ, ਉਥੇ ਹੀ ਉਸਨੇ ਉਸ ਤੱਤ ਦਾ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇ ਕਿਸੇ ਅੰਗ 
ਨਾਲ ਸੰਬੰਧ ਦਿਖਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ । ਆਪਣੇ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਕਿਤੇ ਕਵੀ ਨੂੰ 
ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਕ ਰੂਪ ਮੰਨਣਾ ਪਿਆ ਹੈ ਕਿਤੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇ ਤੁੱਲ ਸੈਂਦਰਯ 
ਰਾਤ ਨਾ ਹੋਣ ਉੱਤੇ ਕੁਦਰਤ ਪ੍ਰਤੀ ਅਸੰਤੋਸ਼ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨਾ ਪਿਆ ਹੈ ਤੇ ਕਦੀ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇ 
ਅੰਗਾਂਪ੍ਰਤੀਅੰਗਾਂ ਨੂੰ ਉਪਮਾਨਾਂ ਨਾਲੋਂ ਵਧੇਰੇ ਸੁੰਦਰ ਕਹਿਣਾ ਪਿਆ ਹੈ । ਇਹਨਾਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ 
ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਉਪਮਾ, ਰੂਪਕ, ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਉਤਪ੍ਰੇਖਿਆ ਆਦਿ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ 
ਹੋਈ ਹੈ ।” 


ਅਲੰਕਾਰ ਯੋਜਨਾ ਕਿਤੇ ਸਿੱਧੇ, ਕਿਤੇ ਅਸਿੱਧੇ ਢੰਗ ਰਾਹੀਂ ਕਾਵਿ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਅੰਗਾਂ ਉੱਤੇ 
ਆਪਣਾ ਅਸਰ ਪਾਉੱਦੀ ਹੈ । 
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ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਟੁੰਬਣਾ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਗੁਣ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਾਵ, ਕਾਵਿ 

ਦੇ ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਅੰਗਾਂ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤੇ ਗਏ, ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਪ੍ਰਮੁਖ ਮਨੋਰਥ ਕਲਾਤਮਕ ਸੋਂਦਰਯ ਦੀ ਉਤਪਤੀ ਰਾਹੀਂ ਸੁਹਜ ਸਵਾਦ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਸੁਹਜ ਸਵਾਦ ਤੋਂ ਕੋਰੀ ਹੈ । ਸੁਹਜ 
ਸਵਾਦ ਉਹ ਮਾਰਗ ਹੈ ਜਿਸ ਉੱਤੇ ਤੁਰਦਿਆਂ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਤਕ ਅਪੜਨਾ ਸਹਿਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ । ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੀਬਰ ਕਰਨ ਲਈ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦਾ ਆਸਰਾ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ ਭਾਵ 
ਦ੍ਰਵਿਤ ਹੋ ਜਾਣ । ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਚੰਡ ਕਰਨ ਲਈ ਰਸਦਾਇਕ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਰਹੱਸਮਈ ਛਬੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਦਰਸਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਵਿਸਮਾਦਪੂਰਨ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਅੰਜਨ 
ਹੋਇਆ ਹੈ । ਹੇਠਲਿਖਤ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਕਤੀ ਅਲੰਕਾਰ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਅਤੇ ਵਿਜੋਗਣ ਦੀ 
ਪੀੜਾ ਦੇ ਵੇਦਨਾਮਈ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਸਜੀਵ ਚਿੱਤਰ ਖਿੱਚ ਰਿਹਾ ਹੈ : 

ਬਰਸੈ ਅੰਮ੍ਰਿਤਧਾਰ ਬੂੰਦ ਸੁਹਾਵਣੀ / 

ਸ਼ਾਜਨ ਮਿਲੋਂ ਸਹਜਿ ਸੁਭਾਇ ਹਰਿ ਸਿਉਂ ਪ੍ਰੀਤ ਬਣੀ / 

ਗਰ ਮੰਦਰ ਆਵੈ ਜਾ ਪ੍ਰਭ ਭਾਵੈ ਧਨ ਊਗੀ ਗੁਣ ਧਾਗੀਂ / 

ਘਰਿ ਘਰਿ ਕੰਤੁ ਰਵੈ ਸੋਹਾਰਣਿ ਹਉਂ ਕਿਉ ਕੰਤਿ ਵਿਸਾਰੀ / 

ਊਨਵਿ ਘਨ ਛਾਏ ਬਰਸੁ ਸੁਭਾਏ ਮਨਿ ਤਨਿ ਪ੍ਰੇਮ ਸੁਖਾਵੈ / 

ਨਾਨਕ ਬਰਸੈ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਬਾਣੀ ਕਰਿ ਕਿਰਪਾ ਘਰਿ ਆਵੈ /” 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਭਾਵਮੂਲਕ ਨਹੀਂ ਵਿਚਾਰਮੂਲਕ ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ । ਹਾਂ ਭਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ 

ਟੁੰਬ ਕੇ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਸਥਾਈ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰ 
ਪੱਧਤੀ ਵੀ ਅਪਣਾਈ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਸਿੱਧ ਗੋਸਟਿ ਵਿਚ, ਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਭਾਵਨਾਤਮਕ ਰੰਗਣ ਵੀ ਦਿੱਤੀ 
ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਤੁਖਾਰੀ ਜਾਂ ਵਡਹੰਸ ਰਾਗ ਵਿਚ । ਉਪਮਾ ਅਤੇ ਰੂਪਕ ਅਲੰਕਾਰ ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ 
ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ । ਕਾਦਰ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਜਲਵੇ ਨੂੰ ਅਲੰਕਾਰ ਦੀ ਮਦਦ ਦੁਆਰਾ 
ਇੰਜ ਰੂਪਮਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ : 

ਸੋਈਂ ਚੰਦੁ ਚੜਹਿ ਸੇ ਤਾਰੇ ਸੋਈ ਦਿਨੰਅਰ ਤਪਤ ਰਹੈ / 

ਸਾ ਧਰਤੀ ਸੋ ਪਉਣ ਝੁਲਾਰੇ ਜੁਗ ਜੀਅ ਖੇਲੋਂ ਥਾਵ ਕੈਸੇ / 

ਜੀਵਨ ਤਲਬ ਨਿਵਾਰ / 

ਹੋਵੈ ਪਰਫਾਣਾ ਕਰਹਿ ਮੈਝਾਣਾ ਕਲਿ ਲਖਣ ਵੀਚਾਰਿ /” 


ਤਰਕਮੂਲਕ ਅਲੰਕਾਰ ਦਾ ਇਹ ਇਕ ਰੂਪ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਲੀਲ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਕਲਜੁਗ ਬਾਰੇ ਪੰਡਿਤਾਂ ਦੀ ਪਾਦੀ ਇਕ ਗ਼ਲਤ ਧਾਰਨਾ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਪਰ ਤਾਰਕਿਕ 
ਖੰਡਨ ਕਰਦਿਆਂ ਵੀ ਅਲੰਕਾਰਮਈ ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਉਦਾਤ ਸ਼ੈਲੀ 
ਦਾ ਨਮੂਨਾ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਚੰਨ ਦਾ ਚੜ੍ਹਨਾ, ਸੂਰਜ ਦਾ ਤਪਣਾ ਤੇ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਪੌਣ ਦਾ ਝੁੱਲਣਾ 
ਕੁਦਰਤ ਤੇ ਰਮਣੀਕ ਨਜ਼ਾਰੇ ਹਨ । 


ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਕਾਫਿਮਈ ਚਿਤਰਣ 43 


ਸ਼ਿਲਪਕਾਰੀ ਵੱਲ ਨਜ਼ਰ ਮਾਰਿਆਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਰੂਪਕ ਪੱਖ ਵੀ ਕਲਾ 
ਦੇ ਸੁਹਜ ਵਜੋਂ ਅਤਿ ਉੱਤਮ ਹੈ । ਕਾਵਿ ਸਾਮੱਗਰੀ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਦਿ੍‌ਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਓਤਪੋਤ ਹੋਣ ਦੇ 
ਪਾਠਕ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਸੰਗਤ ਤੋਂ ਵੱਚਿਤ ਮਹਿਸੂਸ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਨਦੀਆਂ, ਦਰਿਆਵਾਂ, 
ਪਰਬਤਾਂ, ਜੰਗਲਾਂ, ਧੁੱਪਾਂ, ਬਰਸਾਤਾਂ, ਰੁੱਤਾਂ, ਥਿੱਤਾਂ, ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਤਿਉਹਾਰਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਅਲੰਕਾਰਮਈ 
ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਅਕਾਲ-ਪੁਰਖ ਦਾ ਰੂਪ ਚਿਤਵਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਹ ਮਾਲਕ ਇਲਾਹੀ 
ਖੂਬਸੂਰਤੀ ਵਾਲਾ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਮਹਿਬੂਬ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਜਿਸਦੀ ਥਾਹ ਪਾਉਣੀ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਹੈ : 
ਜੇ ਤੂ ਮੀਰ ਮਹੀੰਪਤਿ ਸਾਹਿਬ ਕੁਦਗਤਿ ਕਉਣ ਹਮਾਗੀ / 
ਚਾਰੇ ਕੁੰਟ ਸਲਾਮ ਕਰਹਿਗੇ ਘਰਿ ਘਰਿ ਸਿਫਤਿ ਤੁਮਾਰੀ /" 
ਅਤੇ 
ਜਿਥੈ ਵਸੈ ਮੇਰਾ ਪਾਤਿਸਾਹੁ ਸੌ ਕੇਵਡੁ ਹੈ ਥਾਉਂ 
#ਬਿੜਿ ਕੋਇ ਨ ਸਕਈਂ ਹਉਂ ਕਿਸਨੋ ਪੁਛਣਿ ਜਾਉ /” 
ਸਪਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ ਅਲੰਕਾਰ ਨਾ ਤਾਂ ਸ਼ਿਲਪਕਾਰੀ ਦੀ 
ਨੁਮਾਇਸ਼ ਹਨ ਤੇ ਨਾ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਸੱਖਣੀ ਹੈ । ਕਾਵਿ ਦੇ ਵਿਚਾਰ, ਭਾਵ ਤੇ 
ਸ਼ਿਲਪਕਾਰੀ ਕਿਤੇ ਵੀ ਅਲੰਕਾਰ ਯੋਜਨਾ ਦੇ ਅਧੀਨ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਲੰਕਾਰ 
ਵਿਧਾਨ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ । “ਅਲੰਕਾਰ ਤਾਂ ਹੀ ਉੱਤਮ ਹੈ ਜੇ ਇਸ ਵੱਲ 
ਕਿਸੇ ਦਾ ਧਿਆਨ ਹੀ ਨਾ ਜਾਵੇ ਕਿ ਇਹ ਅਲੰਕਾਰ ਹੈ,” ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਅਲੰਕਾਰ ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਲੁਪਤ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ 
ਵਿਚ ਲੁਪਤ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਕਾਦਰ ਦਾ ਗਹਿਣਾ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਵੀ ਇਹ 
ਗਹਿਣਾ ਅਜੀਬ ਤੇ ਅਢੁੱਕਵਾਂ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰਾਂ ਭਾਵਾਂ ਤੇ 
ਸੁਭਾਇਮਾਨ ਹੈ । ਪ੍ਰੇਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ : 
ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ ਰਾਜ਼ ਹੀ ਇਹੋ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਾਰ ਵਸਤੂ ਨਾਲ 
ਪਰਿਪੂਰਣ ਹੈ । ਇਹੋ ਕਾਰਣ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੀ ਵਸਤੂ ਭਾਵ ਕਿ ਅਪਣੇ ਵਿਸੇ ਨੂੰ ਹੀ 
ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਦੇ ਹਨ । ਇਹ ਵਸਤੂ ਖ਼ੁਦ ਆਪਣੇ ਮੁਤਾਬਕ ਸੁਹਜ ਕਲਾ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ ਲੈਂਦੀ 
ਹੈ ।”' 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਏ ਅਲੰਕਾਰ ਸਾਵਣ ਦੇ ਮੀਂਹ ਵਾਂਗ ਅਸਮਾਨੋ ਵਰ੍ਹਦੇ ਹਨ । 
ਕਿਤੇ ਇਹ ਅਲੰਕਾਰ ਪਾਠਕ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਨੂੰ ਓਜਮਈ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਕਿਤੇ ਮਨ ਵਿਚ ਠੰਢ ਵਰਤਾਉਂਦੇ 
ਹਨ । ਕਿਤੇ ਇਹਨਾਂ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਨਾਲ ਭਾਵ ਦ੍ਰਵਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਕਿਤੇ ਪ੍ਰਸਾਦਿ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਭਰਪੂਰਤਾ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਮਧੁਰਤਾ ਅਤੇ ਧੀਰਜ ਵਰਤਾਉਣਾ ਇਹਨਾਂ ਦਾ ਮੰਤਵ ਹੈ । ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ ਸਾਰੇ ਸ਼ਬਦ, ਅਰਥ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਨਾ ਸੰਭਵ 
ਨਹੀਂ; ਕੇਵਲ ਨਮੂਨੇ ਵਜੋਂ ਗਿਣਤੀ ਦੇ ਕੁੱਝ ਇਕ ਅਲੰਕਾਰ ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ । 
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(ਏ) ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਦੁਆਰਾ ਉਦੀਪਨ 
ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਜਗਾਉਣਾ ਅਤੇ ਜਾਗ੍ਰਿਤ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤੀਬਰ ਕਰਨਾ, ਕਾਵਿ ਦਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ 
ਮਨੋਰਥ ਹੈ । ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਕਾਵਿ ਸਿਰਜਣਾ ਦੋ ਪਾਸਿਉ' ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ : 
1. ਭਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ 
2. ਵਿਭਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ 
ਕਾਵਿ ਦਾ ਉਹ ਪੱਖ ਜਿਹੜਾ ਸਿੱਧਾ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਹਲੂਣਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਪੱਖ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਤੇ 
ਜਿਹੜਾ ਹਲੂਣੇ ਹੋਏ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਹੋਰ ਪ੍ਰਚੰਡ ਕਰਦਾ ਹੈ ਉਹ ਵਿਭਾਵ ਪੱਖ ਹੈ । ਸੰਖੇਪ ਵਿਚ ਕਹਿ 
ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਵਿਭਾਵਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤੀਬਰ ਕਰਨ ਲਈ ਸਹਾਇਕ ਸਮੱਗਰੀ ਵਜੋਂ ਕੀਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਜੇ ਭਾਵ ਸਾਧਯ ਹਨ ਤਾਂ ਵਿਭਾਵ ਸਾਧਨ । ਵਿਭਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਅਗੋਂ ਫਿਰ ਦੋ ਸ੍ਰੇਣੀਆਂ 
ਕਲਪੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ : 
।. _ਆਲੰਬਨ ਵਿਭਾਵ 
2. ਉਦੀਪਨ ਵਿਭਾਵ 
ਪ੍ਰੇਮ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਸਿੰਘ ਨੇ ਆਲੰਬਨ ਦੇ ਅਰਥ “ਆਸਰਾ”, “ਸਹਾਰਾ” ਜਾਂ “ਆਧਾਰ” ਕੀਤੇ ਹਨ 
ਤੇ ਉਦੀਪਨ ਦਾ ਅਰਥ “ਜਗਣ ਦਾ ਭਾਵ” ਜਾਂ 'ਕ੍ਰਿਆ” ਲਿਆ ਹੈ । ਉਦੀਪਨ ਨੂੰ ਇਉੱ 
“ਉਦੀਪਨ ਵਿਭਾਵ ਉਹ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਸਤੂਆਂ ਜਾਂ ਹਾਲਤਾਂ (ਹਰਕਤਾਂ) ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ 
“ਪਿਆਰ” ਆਦਿਕ ਸਥਾਈ ਭਾਵ ਤਿੱਖੇ ਜਾਂ ਜੋਰਦਾਰ ਹੋ ਨਿਬੜਦੇ ਹਨ । ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
ਜਿਹੜੇ “ਪਿਆਰ” ਆਦਿ ਸਥਾਈ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਉਦੀਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਅਰਥਾਤ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਹੋਰ 
ਚਮਕਾ ਕੇ ਮਾਣਨਯੋਗ ਬਣਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਉਦੀਪਨ ਵਿਭਾਵ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਚੰਨ ਦਾ 
ਚੜ੍ਹਾਉ, ਕੋਇਲ, ਚਾਨਣੀ, ਫੁੱਲ, ਨਦੀ, ਕਿਨਾਰਾ, ਘਟਾ, ਤਸਵੀਰ ਆਦਿ ।””” 
ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਕੋਸ਼ (ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ) ਵਿਚ ਉਦੀਪਨ ਨੂੰ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ : 
“ਕਾਵਿ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖੀ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਭਾਵ ਨੂੰ ਜਗਾਉਣ ਲਈ ਮੁੱਖ ਕਾਰਣ 
ਆਲੰਬਨ ਵਿਭਾਵ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਜਿਹੜੀਆਂ ਪ੍ਰਸਥਿਤੀਆਂ, ਵਿਸ਼ੇ ਆਦਿ ਕਾਰਣ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਉਦੀਪਨ ਵਿਭਾਵ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ।...... ਮਨੁੱਖੀ ਦਿਲ ਵਿਚ ਭਾਵਨਾਵਾਂ 
ਕਿਸੇ ਬਾਹਰੀ ਵਸਤੂ, ਦਿ੍‌ਸ਼ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਪਰਿਸਥਿਤੀ ਵਿਸੇਸ਼ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਨਾਲ ਹੀ ਜਾਗਦੀਆਂ 
ਹਨ । ਇਹ ਪ੍ਰਮੁਖ ਕਾਰਣ ਹੀ ਰਸ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਆਲੰਬਨ ਹਨ । ਬਾਹਰੀ ਕਾਰਣ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਪਰਿਸਥਿਤੀਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਅਜਿਹੇ ਪਰਿਸਥਿਤੀ ਮੂਲਕ ਕਾਰਣ 
ਹੀ ਉਦੀਪਨ ਹਨ । ਜਿਵੇਂ ਜੇ ਸ਼ੇਰ ਪਿੰਜਰੇ ਵਿਚ ਬੰਦ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਤੋਂ ਭੈ ਦਾ ਭਾਵ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ 
ਹੋਵੇਗਾ ਪਰ ਸ਼ੇਰ ਦਾ ਖੁੱਲ੍ਹਾ ਹੋਣਾ, ਉਸ ਦਾ ਗਰਜਣਾ, ਉਸ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਦਾ ਚਮਕਣਾ 
ਆਦਿਕ ਨਾਲ ਭੈ ਦੇ ਭਾਵ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਇਹ 
ਉਦੀਪਨ ਵਿਭਾਵ ਹਨ ।””” 
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ਉਦੀਪਨ ਵਿਭਾਵ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਾਹੌਲ ਚਿਤ੍ਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਸੰਜੋਗੀ ਜਾਂ ਵਿਜੋਗੀ । ਦੋਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਦੂਜੀ ਦਾ ਜਾਂ ਤਾਂ 
ਅਭਾਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਗੌਣ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਸੰਜੋਗੀ ਵਾਤਾਵਰਣ ਚਿੱਤਰ ਕੇ 
ਵਿਜੋਗ ਦਾ ਮਾਹੌਲ ਅਤੇ ਵਿਜੋਗ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਣ ਚਿੱਤਰ ਕੇ ਸੰਜੋਗ ਦਾ ਵਰਣਨ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਉਘੜਦਾ ਹੈ । ਸੰਜੋਗ ਵਿਚ ਰੁਮਕਦੀ ਪੌਣ, ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਾਮ-ਸਵੇਰਾਂ, ਚੰਨ ਚਾਨਣੀਆਂ ਰਾਤਾਂ, ਬਰਸਾਤਾਂ, 
ਬਾਗ਼ ਬਗ਼ੀਚੇ, ਨਦੀਆਂ, ਪਰਬਤ ਸ੍ਰਿੰਲਾਵਾਂ, ਮੇਘਾਂ, ਖੇਤਾਂ ਅਤੇ ਤਟਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਪ੍ਰੇਮੀ ਅਤੇ 
ਪ੍ਰੇਮਕਾ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਲਈ ਦਿਲਕਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਸੁਗੰਧੀਆੰ ਭਰੀਆਂ ਪੌਣਾਂ ਉਪਰੋਕਤ ਦਿ੍‌ਿਸ਼ ਚਿਤ੍ਣ 
ਦੁਆਰਾ ਮਿਲਾਪ ਨੂੰ ਰਮਣੀਕ ਬਣਾਉ ਦੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਰਸ ਦੀ ਉਤਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਪਰ 
ਉੱਪਰ ਵਰਣਿਤ ਸਾਰੇ ਦਿ੍‌ਸ਼ ਵਿਜੋਗ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਦੁਖਦਾਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਵਾਤਾਵਰਣ 
ਬਿਹਬਲਤਾ ਪੂਰਣ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹੋ ਆਲਾ-ਦੁਆਲਾ ਸੰਜੋਗ ਵਿਚ ਮੰਗਲਮਈ ਅਤੇ ਵਿਜੋਗ 
ਵਿਚ ਕਰੁਣਾਮਈ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਬਿਰਹਾ-ਵਰਣਨ ਕਾਵਿ-ਚਿਤ੍ਰਣ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ-ਅੰਗ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਜਦੋਂ ਉਦੀਪਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਚਿਤਵੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਮੁੱਖ ਤੌਰ ਤੇ ਇਹਨਾਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ-ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇ ਸੰਜੋਗ ਦੀ ਅਭਿਲਾਖਾ, ਚਿੰਤਾ, ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਸਿਮਰਤੀ, ਪਿਆਰੇ ਦੇ 
ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ, ਉਸ ਦੇ ਮੇਲ ਵਿਚ ਰੋਕਾਂ ਰੁਕਾਵਟਾਂ, ਜੜ੍ਹਤਾ-ਸਿਥਲਤਾ, ਆਲਸ-ਬੇਚੈਨੀ ਤੇ 
ਮੰਤ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਵਿਚ ਇਹਨਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । 
(1) ਅਭਿਲਾਖਾ 
ਵੈਸਾਖ ਦੀ ਰੁੱਤ ਬਸੰਤੀ ਪੌਣਾਂ ਦੀ ਰੁੱਤ ਹੈ । ਹਰਿਆਵਲਾਂ ਦੇ ਨਜ਼ਾਰੇ ਪ੍ਰੇਮਕਾ ਦੇ ਮਨ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰੀਤਮ ਤਾਂਘ ਲਈ ਉਤਾਵਲਿਆਂ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਵੈਸਾਖ ਭਲਾ ਸਾਖਾ ਵੇਸ਼ ਕਰੇ / 
ਧਨ ਦੇਥੈ ਹਰਿ ਦੁਆ/ਨੈ ਆਵਹੁ ਦਇਆ ਕਰੇ / 
ਘਰਿ ਆਂ ਪਿਆਰੇ ਦੁਤਰ ਤਾਰੇ ਤੁਧੁ ਬਿਨੁ ਅਢੁ ਨ ਮੌਲੋਂ । 
ਕੀਮਤਿ ਕਉਣ ਕਰੇ ਤੁਧੁ ਭਾਵਾਂ ਦੇਖਿ ਦਿਖਾਵੈ ਢੋਲ /“ 
2) ਚਿੰਤਾ 
ਪ੍ਰੀਤਮ ਤੋਂ ਵਿਛੁੜ ਕੇ ਦਿਨ ਵਿਚ ਤਾਂ ਚੈਨ ਮਿਲਣਾ ਹੀ ਕੀ, ਨੀਂਦ ਵਿਚ ਵੀ ਵਿਜੋਗ ਦਾ ਜਮ 
ਖੂਨ ਚੂਸਦਾ ਹੈ । ਜੀਵਨ ਨੀਰਸ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਸੰਨ੍ਹ ਲਗ ਰਹੇ ਹਨ, ਫਿਰ ਪਿਰੁ ਬਿਨਾਂ, ਅਨੇਰ੍ਹੀਆਂ 
ਰਾਤਾਂ ਵਿਚ ਕੌਣ ਰਖਵਾਲੀ ਕਰੇ? 
ਵਾਗੀ ਆਵੈ ਕਵਣੁ ਜਗਾਵੈ ਸੂਤੀ ਜਮ ਰਸ ਲੂਸਏ । 
ਗੈਣ ਅੰਧੇਰੀ ਕਿਆ ਪਤਿ ਤੇਗੀ ਚੋਰ ਪੜੇ ਘਰ ਮੂਸਏ /“ 
3) ਸਿਮ੍ਰਤੀ 
ਪਿਰੁ ਨਾਲ ਕੀਤੀਆਂ ਪਿਛਲੀਆਂ ਪਿਆਰ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਚੇਤੇ ਆਉੱਦੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਦੁਖ 
ਦਿੰਦੀਆਂ ਹਨ । ਕਦੀ ਇਹ ਪਛਤਾਵਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ ਕੋਲ ਸੀ ਤਾਂ ਜੀਅ ਭਰ ਕੇ ਹੋਰ ਪਿਆਰ 
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ਕਿਉਂ ਨਾ ਕੀਤਾ । ਕਦੀ ਆਪਣੀ ਕੀਤੀ ਕੋਈ ਭੁੱਲ ਬਿਅਦਬੀ ਯਾਦ ਆਉਂਦੀ ਹੈ । ਕਦੀ ਮਨ ਹੀ 
ਮਨ ਰਾਹੀਂ ਉਸ ਨੂੰ ਸੁਨੇਹੇ ਘਲਦੀ ਹੈ : 


ਭੋਲਾਫੜੈ ਭੁਲੀ ਭੁਲਿ ਭਾਲਿ ਪਛੋਤਾਣੀ । 

ਪਿਹਿ ਫ਼ੋਡਿਅੜੀ ਸੁਤੀ ਪਿਰ ਕੀ ਸਾਰ ਨ ਜਾਣੀ /“ 
ਅਤੇ 

ਸਾਜਨ ਦੇਸ ਵਿਦੇਸੀਅੜੇ ਸਾਨੌਹੜੇ ਦੇਦੀ / 

ਸਾਰਿ ਸਮਾਲੇ ਤਿਨ ਸਜਨਾ ਮੁੰਧ ਨੈਣ ਭਰੇਦੀ /” 
(4) ਗੁਣ ਗਾਇਨ 


ਪ੍ਰਭੂ ਪਤੀ ਦੇ ਮੇਲ ਨਾਲ ਚਾਨਣ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਫਿਰ ਇਉਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਲੰਮਾ 
ਬੋਦੀ ਵਾਲਾ ਤਾਰਾ ਅਸਮਾਨ ਦੀ ਗੋਦ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਜੀਵ-ਇਸਤਰੀ ਖ਼ੁਦ 
ਆਪਣੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਚਾਨਣ ਨੂੰ ਨਿਹਾਰ ਰਹੀ ਹੋਵੇ : 
ਤਾਰਾ ਚੜਿਆ ਲੰਆ ਕਿਉ ਨਦਾਰਿ ਨੈਹਾਲਿਆ ਰਾਮ / 
ਸੇਵਕ ਪੂਰ ਕਰੰਆ ਸਤਿਗੁਰਿ ਸਸਦਿ ਦਿਖਾਲਿਆ ਰਾਮ /” 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨੈਣ ਨਕਸ਼ਾਂ ਦੀ ਬਰਾਬਰੀ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਚੀਜ਼ ਦੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੀ : 
ਤੇਰੇ ਬੰਕੇ ਲੋਇਣ ਦੰਤ ਗੀਸਾਲਾ / 
ਸੋਹਣੇ ਨਕ ਜਿਨ ਲੰਮੜੇ ਵਾਲਾ / 
ਕੰਚਨ ਕਾਇਆ ਸੁਇਨੋ ਕੀ ਢਾਲਾ /? 
(5) ਰੁਕਾਵਟ 
ਪ੍ਰੀਤਮ ਮਿਲਾਪ ਵਿਚ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਰੁਕਾਵਟਾਂ ਹਨ । ਸਮੇਂ ਅਗੇ ਕੋਈ ਜ਼ੋਰ ਨਹੀਂ । 
ਦੂਰੀ ਕਰਕੇ ਵੀ ਮੇਲ ਅਸੰਭਵ ਹੈ । ਆਉਣ ਜਾਣ ਦਾ ਵਸੀਲਾ ਨਹੀਂ, ਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਸੁਨੇਹਾ 
ਲਿਆਉਣ ਲਿਜਾਣ ਵਾਲਾ ਹੀ ਹੈ : 
ਸੁਪਨੇ ਆਇਆ ਭੀ ਰਗਇਆ ਮੈ ਜਲੁ ਭਰਿਆ ਰੋਇ / 
ਆਇ ਨ ਸਕਾ ਤੁਝ ਕਨਿ ਪਿਆਰੇ ਭੇਜਿ ਨ ਸਕਾ ਕੋਇ / 
ਆਉ ਸੁਭਾਗੀ ਨੀਂਦੜੀਏ ਮਤੁ ਸਹੁ ਦੇਖਾ ਸੋਇ /” 
(6) ਸਿਥਲਤਾ 
ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇ ਵਿਜੋਗ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਗਤੀ ਰੁਕ ਗਈ ਲਗਦੀ ਹੈ । ਖੁਸ਼ੀਆਂ ਬੇਗਾਨੀਆਂ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ । ਕੁੱਝ ਚੰਗਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ ਤੇ ਗਤੀਸ਼ੀਲਤਾ ਦੀ ਥਾਂ ਜੜ੍ਹਤਾ ਆ ਡੇਰੇ ਲਾਉਂਦੀ ਹੈ । 
ਬਿਰਹਾ ਵੱਢਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮੌਤ ਵਰਗੀ ਉਦਾਸੀ ਖਾਣ ਨੂੰ ਪੈਂਦੀ ਹੈ । ਜੇ ਸਿਰ ਦੇ ਕੇ ਵੀ ਪਿਰ ਮਿਲ ਜਾਵੇ 
ਤਾਂ ਇਹ ਸੌਦਾ ਮਹਿੰਗਾ ਨਹੀਂ : 
ਤੈ ਸਾਹਿਬ ਕੀ ਬਾਤ ਜਿ ਆਖੈ ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਕਿਆ ਦੀਜੈ / 
ਸੀਸ ਵਢੇ ਕਰਿ ਬੈਸਣੁ ਦੀਜੈ ਵਿਣੁ ਸਿਰ ਸੇਵ ਕਗੌਜੈ / 
ਕਿਉਂ ਨਾ ਮਗੀਜੈ ਜੀਅੜਾ ਨਾ ਦੀਜੈ ਜਾ ਸਹੁ ਭਇਆ ਵਿਡਾਣਾ /” 
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(7) ਬੇਚੈਨੀ 
ਵਿਛੁੜੇ ਪੀ੍‌ਤਮ ਦੀ ਯਾਦ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਸਰੀਰ ਟੁੱਟਦਾ ਹੈ । ਖਾਣਾ ਪੀਣਾ ਚੰਗਾ ਨਹੀਂ 
ਲੱਗਦਾ । ਵਸਤਰਾਂ ਤੋਂ ਮਨ ਅਕਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਵੱਢ ਖਾਣ ਨੂੰ ਪੈਂਦੇ ਹਨ । ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਕਰਨਾ ਤਾਂ ਹੈ 
ਹੀ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਦੀ ਗੱਲ ਕਿਉਕਿ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਪਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸੰਨ ਕਰਨ ਲਈ ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪਤੀ 
ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਕਿਸ ਲਈ? ਆਲਸ-ਵਸ ਕਿਤੇ ਜੀਅ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ । ਇਸਤਰੀ ਪਤੀ ਪ੍ਰੀਤਮ 
ਬਾਝੋਂ ਝੂਰਦੀ, ਖਿਝਦੀ ਤੇ ਖਪਦੀ ਹੈ : 
ਹਰਿ ਬਿਨੁ ਨੀਂਦ ਭੂਖ ਕਹੁ ਕੈਸੀ ਕਾਪੜੁ ਤਨੈ ਨਾ ਸੁਖਾਵਏ । 
ਨਾਨਕ ਸਾ ਸੋਹਾਗਣਿ ਕੰਤੀੰ ਪਿਰ ਕੇ ਅੰਕ ਸਮਾਵਏ /? 
(8) ਮੰਤ 
ਮੌਤ ਦੁਆਰਾ ਵਿਜੋਗ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਦੁਖਦਾਈ ਹੈ, ਭੈ-ਦਾਇਕ ਵੀ । ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਮੌਤ ਕਾਰਨ ਵਿਛੋੜਾ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਵੀ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਆਪ 
ਅਨਾਦਿ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮੌਤ ਦਾ ਖੁਦ ਰਚਣਹਾਰ ਹੈ । ਉਹ ਖੁਦ ਕਦੀ ਖ਼ਤਮ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । 
ਨਾਸ਼ਵਾਨਤਾ ਉਸ ਦਾ ਗੁਣ ਹੀ ਨਹੀਂ । ਉਹ ਯੁੱਗਾਂ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਵਿਸ਼ਵ 
ਰਚਨਾ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸਮਾਂ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ । ਮੌਤ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਛੋੜ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ ਕਿਉਂਕਿ 
ਸਗਲ ਸੰਸਾਰ ਦੀ ਹੋਣੀ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਯਮਰਾਜ ਅਤੇ ਧਰਮਰਾਜ ਆਦਿਕ ਦੇਵ, 
ਨੌਕਰਾਂ ਵਾਂਗ ਉਸਨੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਰਖੇ ਹੋਏ ਹਨ । ਪਿਰ ਅਮਰ ਹੈ । ਜੀਵ-ਇਸਤਰੀ ਦੀ ਮੌਤ ਵੀ 
ਵਿਛੋੜਾ ਨਹੀਂ ਦੇ ਸਕੇਗੀ ਕਿਉਂਕਿ ਧਨ ਪਿਰ ਦਾ ਮੇਲਾ ਰੂਹਾਂ ਦਾ ਸੰਜੋਗ ਹੈ ਤੇ ਰੂਹਾਂ ਕਦੀ ਮਰਦੀਆਂ 
ਨਹੀਂ । ਜਨਮ ਅਤੇ ਮੌਤ ਪ੍ਰਭੂ ਮੇਲ ਦੇ ਰਾਹ ਵਿਚ ਕਦੀ ਰੁਕਾਵਟ ਨਹੀਂ ਬਣਦੇ । ਜਨਮ ਅਤੇ ਮੌਤ 
ਦੋ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਜ਼ਰੂਰ ਹਨ-ਇਕ ਦੂਜੀ ਤੋਂ ਵਿਪਰੀਤ ਵੀ ਹਨ-ਜਦ ਜੀਵਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਮੌਤ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦੀ ਤੇ ਮੌਤ ਵਕਤ ਜੀਵਨ ਦੀ ਹੋਂਦ ਮੁਕ ਚੁੱਕੀ ਹੈ ਪਰ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਦੇ ਰਾਹ ਵਿਚ ਨਾ 
ਜੀਵਨ ਰੁਕਾਵਟ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਤੇ ਨਾ ਮੌਤ ਰੋਕ ਪਾ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਪਤੀ ਤੋਂ ਵਿਛੁੜ ਕੇ ਇਸਤਰੀ ਦਾ 
ਜੀਵਨ, ਜਿਵੇਂ ਮੌਤ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਪ੍ਰਤੀ ਜਿਹੜਾ ਵੀ ਪ੍ਰਸੰਗ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਉਹ ਚਿੰਨ੍ਹ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੀ ਆਉਂਦਾ ਹੈ । “ਸਰੀਰ ਬੇਜਾਨ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ, ਮਨ ਨਿਰਜਿੰਦ 
ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਮੌਤ ਚੁਫੇਰਿਉ' ਘੇਰ ਰਹੀ ਹੈ, ਅਜਿਹੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੇਕ ਥਾਵਾਂ ਤੇ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਦੀ 
ਵਿਅੰਜਨਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਵਜੋਂ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ : 
ਜ਼ਾਨੀ ਵਿਛੁੰਨੜੇ ਮੇਰਾ ਮਰਣੁ ਭਾਇਆ ਗਸ੍ਰਿਗ ਜੀਵਣੁ ਸੰਸਾਰੇ / 
ਜੀਵਤੁ ਮਰੈ ਸੁ ਜਾਣੀਐ ਪਿਰ ਸਚੜੈ ਹੇਤਿ ਪਿਆਰੇ /” 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੰਜੋਗੀ ਅਤੇ ਵਿਜੋਗੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਕਾਵਿ ਆਵੇਸ਼ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ 
ਲਿਆ ਹੈ । ਚੇਤਨ ਤੌਰ ਤੇ ਵੀ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ ਪਖੋਂ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ 
ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਚੁਣੇ ਗਏ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਮੋਤੀ, ਕਾਲ ਵਿੱਥਾਂ ਤੋਂ ਨਿਰਲੇਪ ਅਜ ਵੀ ਉਵੇਂ ਨਵੇਂ 
ਨਿਕੋਰ ਡਲ੍ਹਕਾਂ ਮਾਰਦੇ ਹਨ । ਇਹਨਾਂ ਰਹੱਸਮਈ ਭਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਆਤਮਸਿੱਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਨ 
ਵਾਲੀਆਂ ਕਿਰਨਾਂ ਸਦੈਵ ਜਗਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਵਾਨ ਕਰਦੀਆਂ ਰਹਿਣਗੀਆਂ । ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਪੂਰਨ 
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ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ : 
ਕੁਦਰਤ ਤੇ ਕਵੀ ਦੇ ਸੰਜੋਗੀ ਮੇਲੇ ਰੂਹ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਤੇ ਅਮੁੱਲੀਆਂ ਘਟਨਾ 
ਹਨ । ਕਦੀ ਕਦੀ ਇਕ ਖਿਣ ਦਾ ਚਮਤਕਾਰ “ਚੇਤਨਯ” ਜੈਸੀ ਸੁਰਤਿ ਨੂੰ ਸਦਾ ਉਨਮਾਦ 
ਵਿਚ ਲੈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਪਰ ਜਦ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਅਕਹਿ ਖੁਸ਼ੀ ਦੇ ਸੋਮੇ ਫੁੱਟ 
ਪੈਂਦੇ ਹਨ ।” 
ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਜਿਹੜੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸੁਰਤਿ, ਮਤਿ, ਮਨ, ਬੁਧਿ ਨੂੰ ਨਿਰਮਲ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ । 
ਨਿਰਮਲ ਮਨ ਤੋਂ ਬਰ਼ੈਰ ਕਲਾ ਸਿਰਜਣਾ ਅਸੰਭਵ ਹੈ । ਇਹ ਨਿਰਮਲਤਾ ਸਾਧੂ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਾਂਗ 
ਸਥਾਈ ਬੇਸ਼ਕ ਨਾ ਹੋਵੇ ਪਰ ਜਦੋਂ ਵਿਕਲੋਤਰੇ ਛਿਣਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਲਾਕਾਰਾਂ ਦੇ ਮਨ ਤੇ 
ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਲਾ ਝਰਨਿਆਂ ਵਾਂਗ ਆਪ ਮੁਹਾਰੇ ਫੁੱਟ ਪੈਂਦੀ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਰਾਹੀਂ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਉਦੀਪਨ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਲੀ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਜਾਣਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਾਵਿ ਦਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਅਤੇ ਸਾਰਥਿਕ ਅੰਗ ਬਣਾ ਕੇ ਕਾਵਿ ਕਲਾ 
ਦੀਆਂ ਸਿਖਰਾਂ ਛੋਹੀਆਂ ਹਨ । ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖੀ ਮਨ ਉਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦਾ 
ਅਨੁਭਵ ਸੀ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਮੰਗਲਮਈ ਵਾਤਾਵਰਣ ਚਿੱਤਰ ਕੇ, ਕਿਤੇ ਉਦਾਸ 
ਮਾਹੌਲ ਉਸਾਰ ਕੇ, ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ, 
ਮਨੁੱਖੀ ਮਨ ਉਤੇ ਪਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਵੱਖ ਵੱਖ ਰੂਪਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਉਸਦੀ ਆਪਣੀ ਮਾਨਸਿਕ ਸਥਿਤੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਪੈਂਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਇਕ ਦ੍ਰਿਸ਼-ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਸੰਨ ਚਿਤ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ 
ਰਮਣੀਕ ਅਤੇ ਮਨੋਹਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਸੁਖਪੂਰਣ ਮਨੌਦਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਇਹ ਰੂਪ ਪ੍ਰਸੰਨਤਾ 
ਅਤੇ ਸ਼ਾਂਤੀ ਨੂੰ ਹੋਰ ਤੀਬਰ ਅਤੇ ਆਨੰਦਮਈ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰੰਤੂ ਪ੍ਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਇਹੋ ਰਮਣੀਕ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ ਸ਼ੋਕਗ੍ਰਸਤ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਪੀੜਾ ਜਾਂ ਦੁਖ ਨੂੰ ਸ਼ਾਂਤ ਜਾਂ ਘੱਟ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਹੋਰ ਤੀਖਣ, 
ਪ੍ਰਚੰਡ ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਦਾਰਿਕ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ । ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਨਾਇਕ, ਨਾਇਕਾ ਜਾਂ ਕਿਸੇ 
ਪਾਤਰ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਹੋਰ ਤੀਬਰ, ਉਤੇਜਿਤ ਜਾਂ ਪ੍ਰਚੰਡ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਤੇ ਗਏ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ 
ਚਿਤ੍ਰਣ ਨੂੰ ਹੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਉਦੀਪਨ ਤਤ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਯੋਗ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਅਜਿਹੇ ਚਿਤ੍ਰਣ 
ਵਿਚ ਕਵੀ ਨਾਇਕ ਜਾਂ ਨਾਇਕਾ ਦੀ ਸੰਜੋਗ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਹੋਰ ਸੁਖਦ ਅਤੇ 
ਵਿਜੋਗ ਦੀ ਪੀੜਾ ਨੂੰ ਹੋਰ ਦਾਹਕ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਚਿਤ੍ਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ 
ਇਥੈ ਕੇਵਲ ਇਕ ਸਾਧਨ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਯੁਕਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪੰਜਾਬੀ ਦੇ ਬਾਰਹਮਾਹ ਕਾਵਿ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਉਦੀਪਨ ਤਤ ਵਜੋਂ ਅਧਿਕ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਬਾਰਹਮਾਹ 
ਤੁਖਾਰੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੰਤ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਿਛੋੜੇ ਵਿਚ ਵਿਆਕੁਲ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਰੂਪੀ ਕਾਮਨੀ ਦੀ ਬਿਰਹਵੇਦਨਾ ਦੀ ਦਾਹਕਤਾ ਨੂੰ ਬਾਰਾਂ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੇ ਬਦਲਦੇ ਰਮਣੀਕ 
ਮੌਸਮ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿਚ ਹੋਰ ਪ੍ਰਚੰਡ ਹੁੰਦੇ ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ ।” 
ਕੁਦਰਤ ਦੀਆਂ ਡੂੰਘੀਆਂ ਰਮਜ਼ਾਂ ਵੱਲ ਜ਼ਰਾ ਕੁ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ ਤਾਂ ਇਹ ਸਭਨਾਂ 
ਲਲਿਤ ਕਲਾਵਾਂ ਦੀ ਜਣਨੀ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟ ਰੂਪ ਦਿਸਦੀ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦੀ ਹੈ । 
ਫਿਰ ਅਨੁਭਵ ਦੁਆਰਾ ਭਾਵਾਂ ਵਿਚ ਆਵੇਸ਼ ਉੱਤਰ ਕੇ ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਉਦੀਪਨ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਨਾਲ ਮਹਾਨ ਕਾਵਿ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਾਂਗ ਅਜਿਹਾ 
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ਅਮਰਕਾਵਿ ਯੁਗਾਂ ਤਕ ਜਜ਼ਬਿਆਂ ਨੂੰ ਹਲੂਣਦਾ, ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਤਰਾਸ਼ਦਾ, ਕਲਪਨਾ ਨੂੰ ਪਰਵਾਜ਼ 
ਦਿੰਦਾ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤਿਤਵ ਦਾ ਉਦਾਤੀਕਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਉਦੀਪਨ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ 
ਕਿੰਨੀ ਕੁ ਵਿਸ਼ਾਲ ਅਤੇ ਲਾਸਾਨੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਂਦਰਯ ਸੰਚਾਰ ਇਸ ਦਾ 
ਸਬੂਤ ਹੈ । 
(ਸ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਕੁਦਰਤ-ਚਿਤਰਣ ਦਾ ਸਾਹਿਤਕ ਮੁਲਾਂਕਣ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਜਿਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਮੱਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਨਾ 
ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਸਮੱਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕਰਨਾ ਹੈ, 
ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਬਾਣੀ ਰਚਣ ਦਾ ਉਦੇਸ਼, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਲਈ ਕਲਾ ਸੋਂਦਰਯ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ 
ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕਰਨਾ ਕਦਾਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਅਸੀਂ 
ਅਜਿਹੀਆਂ ਅਨੇਕ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਲੱਭ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਜਿਹੜੀਆਂ ਸਿੱਧ ਕਰਨਗੀਆਂ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਨੇ 
ਵਿਅਕਤ ਕਰਨ ਲਈ ਕਾਵਿ ਨੂੰ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਮਾਧਿਅਮ ਚੁਣਿਆ ਤੇ ਬਾਣੀ-ਰਚਨਾ ਸਮੇਂ ਇਸ ਗੱਲ 
ਤੋਂ ਉਹ ਚੇਤੰਨ ਵੀ ਰਹੇ ਕਿ ਉਹ ਕਾਵਿ ਰਚਨਾ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਪਰ ਕਾਵਿ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ੇ ਲਈ 
ਲੋੜੀਂਦਾ ਕੇਵਲ ਸਹਾਇਕ, ਪਰ ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਅੰਗ ਹੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ । ਮਹਿਜ਼ ਕਾਵਿ ਰਚਨਾ 
ਕਰਨ ਹਿਤ ਬਾਣੀ ਨਹੀਂ ਰਚੀ ਗਈ । ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਹਿਰਦਾ ਕਵੀ-ਹਿਰਦਾ ਵੀ ਸੀ, ਸੰਗੀਤਕਾਰ ਦਾ 
ਹਿਰਦਾ ਵੀ, ਅਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਬੌਧਿਕਤਾ ਤੇ ਚਿੰਤਨ ਦੀ ਪਕੜ ਵੀ ਘੱਟ ਨਹੀਂ, ਫਿਰ ਵੀ ਕਾਵਿ 
ਕਲਾ, ਸੰਗੀਤ ਅਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਹਾਇਕਾਂ ਵਜੋਂ ਹੀ ਸਤਿਕਾਰ ਦਿੱਤਾ । ਜਿਵੇਂ 
ਜੀ ਦਾ ਸੰਗੀਤ ਰਬਾਬ ਰਾਹੀਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਆਪਣਾ ਹਕੀਕੀ ਮਨੋਰਥ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਦਾ ਸੀ ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਕਾਵਿ ਕਲਾ ਦੀ ਮਧੁਰਤਾ ਦਾ ਵੀ ਆਪਣਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਰਥ ਸੀ । ਸਾਖੀਆਂ 
ਵਿਚ ਜਾਂ ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਆਇਆ ਕਿ ਭਾਈ 
ਦੈਵੀ ਸੰਗੀਤਕ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਦੀ ਧਾਂਕ ਜਮਾਈ ਹੋਵੇ, ਹਾਲਾਂ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸੰਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਹ 
ਲਾਸਾਨੀ ਸੰਗੀਤਕਾਰ ਸਨ । ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਨ ਵੀ ਉਹੀ ਹੈ ਕਿ ਸੰਗੀਤ ਅਤੇ ਕਾਵਿ ਨੂੰ ਸੁਰਤਿ ਦੀ 
ਉਡਾਰੀ ਲਈ ਵਾਹਨ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ .ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ 
ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਦਾ ਸਾਹਿਤਕ ਮੁਲਾਂਕਣ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਤੱਥ ਸਮਝ ਲੈਣਾ ਉਚਿਤ ਹੈ । 

ਅਨੁਭਵ ਤੋਂ ਪ੍ਰਗਟਾਵ ਤਕ ਪੁੱਜਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਅਰਥ ਤੋਂ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਦਾ 
ਸਫ਼ਰ ਹੈ । ਵੱਖ ਵੱਖ ਸ਼ਬਦ ਵੱਖ ਵੱਖ ਭਾਵਾਂ ਲਈ ਵਰਤੇ ਗਏ ਕੁੱਝ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮਾਤਰ ਹਨ । ਅਰਥ 
ਅਤੇ ਅਰਥ ਲਈ ਵਰਤੇ ਗਏ ਚਿੰਨ੍ਹ (ਸ਼ਬਦ) ਦਾ ਸੰਬੰਧ ਜਿੰਨਾ ਵਧੇਰੇ ਨਜ਼ਦੀਕ ਦਾ ਹੋਵੇਗਾ, 
ਕਾਵਿ-ਧੁਨੀ ਉਨੀ ਹੀ ਬਲਵਾਨ ਹੋਵੇਗੀ ਤੇ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਉਨੀ ਹੀ ਮਧੁਰ । ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਅਨੁਭਵ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸਾਕਾਰ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀਂ ਵੀ 
ਜਿਹੜਾ ਕੁੱਝ ਮਨੁੱਖੀ ਮਨ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਦੋ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦਾ ਹੈ : 
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1. ਗਿਆਨਮੂਲਕ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਚਿੰਤਨ 
2. ਭਾਵਮੂਲਕ ਕਲਾ ਵਿਅੰਜਨਾ 

ਹਥਲੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਸਾਡਾ ਸੰਬੰਧ ਦੂਜੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵਿਅੰਜਨਾ ਨਾਲ ਹੀ ਜੁੜਦਾ ਹੈ । 
ਪਹਿਲੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵਿਅੰਜਨਾ (ਗਿਆਨਮੂਲਕ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਚਿੰਤਨ) ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਬਾਕੀ ਦੇ ਅਧਿਆਵਾਂ 
ਵਿਚ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਅੰਤਰਗਤ ਬੌਧਿਕਤਾ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਰਹੱਸਮਈ ਪਸਾਰੇ 
ਦੇ ਬੋਧ ਸੰਬੰਧੀ ਚਰਚਾ ਹੋਣੀ ਹੈ । 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਿਰੋਲ ਕਾਵਿ ਨਹੀਂ, ਆਧਿਆਤਮਕ ਕਾਵਿ ਵੀ ਹੈ । ਭਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ ਉਪਜੇ ਪਦਾਰਥਕ 
ਜਗਤ ਦੇ ਸਥੂਲ ਅਤੇ ਅਸਥੂਲ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੁਆਰਾ ਕਲਾਮਈ ਵਿਅੰਜਨਾਂ ਨੂੰ ਅਸੀਂ 
ਕਾਵਿ ਆਖਦੇ ਹਾਂ, ਪਰ ਜਦੋਂ ਦੈਵੀ ਕਵੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸੂਖਮ ਅਤੇ ਸਥੂਲ, ਸਭ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ 
ਹੱਦਬੰਦੀਆਂ ਤੋੜ ਕੇ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਸਰੋਤ ਬਣਾ ਲਏ, ਤਦ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਕਾਵਿ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ ਕਵੀ ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾ ਹੀ ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਕਵੀ ਪਦਾਰਥ ਉਤੇ ਆਪਣੀ ਕਲਾ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦ ਵਧੇਰੇ ਦ੍ਰਿੜ 
ਟਿਕਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਪਦਾਰਥ ਸਾਡੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਅਨੰਤ ਪੁਲਾੜ ਵਿਚ ਫੈਲਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਪਸਾਰਾ ਕਵੀ ਦੇ ਅੰਤਹਕਰਣ ਨੂੰ ਝੰਜੋੜਦਾ ਹੈ ਤੇ ਲੌਕਿਕ ਕਾਵਿ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 
ਪਰ ਇਕ ਸੰਸਾਰ ਸਾਡੇ ਹਿਰਦੇ ਦੀਆਂ ਅਤਿ ਸੂਖਮ ਅਨੰਤ ਅਗਿਆਤ ਤਹਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਵਸ 
ਰਿਹਾ ਹੈ । ਇਸ ਅਗਿਆਤ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਅਲੌਕਿਕ ਕਾਵਿ ਰਾਹੀਂ ਸੰਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
ਹਿਰਦੇ ਅੰਦਰ ਪਸਰਿਆ ਸੰਸਾਰ ਬਾਹਰਲੇ ਪਦਾਰਥਕ ਜਗਤ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਹੈ ਜਾਂ ਛੋਟਾ, ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ 
ਨਿਰਣਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਿਆ, ਕਿਉਂ ਕਿ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਦੀ ਵੀ ਥਾਹ ਨਹੀਂ ਪਾਈ ਜਾ ਸਕੀ । ਸੰਸਾਰਕ 
ਜਾਂ ਲੌਕਿਕ ਕਾਵਿ ਦਿਸ਼ਾ-ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਹੱਦਾਂ ਅਧੀਨ ਰਚਿਆ ਗਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਕਾਵਿ ਅਜਿਹੀਆਂ ਸੀਮਾਵਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਵਜੋਂ ਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ 
ਉਡੀ ਹੀ ਹੈ ਜਿੱਡਾ ਕਾਦਰ । ਜਿਹੋ ਜਿਹਾ ਸੁਭਾਵ ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਦਾ ਹੈ, ਉਹੋ ਜਿਹਾ ਹੀ ਉਸ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਦਾ ਹੈ । ਅਜਿਹੀਆਂ ਸੰਕਲਪਨਾਵਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਦੇ 
ਮੁਲਾਂਕਣ ਵਕਤ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ । 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚੋਂ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਚਿਤਰਣ ਦੀਆਂ ਹੇਠ ਲਿਖਤ ਕੁੱਝ ਇਕ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਈਆਂ ਉਲੇਖਣ ਯੋਗ ਹਨ : 

(1) ਕੁਦਰਤ-ਚਿਤਰਣ ਵਿਚ ਬਰੀਕਬੀਨੀ ਨਹੀਂ । ਨਿੱਕੀਆਂ ਨਿੱਕੀਆਂ ਬੁਰਸ਼ ਛੁਹਾਂ ਨਹੀਂ, 
ਸੇਗੋਂ ਹਰੇਕ ਥਾਂ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੈ । ਬਰੀਕੀ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਸੁਭਾਵ ਨਾਲ ਮੇਲ ਨਹੀਂ ਖਾਂਦੀ । 
ਜੇ ਉਹ ਆਰਤੀ ਦੀ ਸੰਕਲਪਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਫਿਰ ਨਿੱਕਿਆਂ ਪੱਥਰ ਦੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਅਗੇ 
ਥਾਲੀਆਂ ਵਿਚ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਦੀਵੇ ਰੱਖ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਉਪਾਸ਼ਨਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਅਕਾਸ਼ ਦਾ ਥਾਲ, 
ਚੰਨ, ਸੂਰਜ, ਦੀਵੇ, ਤਾਰੇ, ਮੋਤੀ, ਚੰਦਨ ਦੇ ਪਰਬਤਾਂ ਦੀ ਧੂਪ ਅਤੇ ਪਵਣ ਦਾ ਚਵਰ ਹੀ ਕੇਵਲ 
ਉਸ ਦੀ ਆਰਤੀ ਲਈ ਸੁਯੋਗ ਸਮੱਗਰੀ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ ਤੇ ਇਹ ਆਰਤੀ 
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ਰਤ ਨਿਰੰਤਰ ਆਪਣੇ ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਅਗੇ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ । ਫਿਰ ਸਾਡੀਆਂ ਨਿੱਕੀਆਂ ਮੋਟੀਆਂ 
ਆਐਆਂ ਆਰਤੀਆਂ ਦਾ ਕੀ ਮਹੱਤਵ ਜਦੋ ਸਗਲ ਬਨਰਾਇ ਉਸ ਦੀ ਅਰਾਧਨਾ ਕਰਰਹੀ ਹੈ ਤਾਂ 
ਫਿਰ ਅਸੀਂ ਦੋ ਚਾਰ ਫੁੱਲ ਭੇਟ ਕਰਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਵੇਂ ਪ੍ਰਸੰਨ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ? 

ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ : 

ਗੁਲਾਮ ਲੋਕ ਕੰਵਲ ਪੇਂਤੀਆਂ ਉਤੇ ਪਈਆਂ ਖੁਰਦਬੀਨੀ ਤ੍ਰੇਲ ਬੂੰਦਾਂ ਦੀ ਉਪਮਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, 
ਸੁਤੰਤਰ ਮਨੁੱਖ ਸਮੁੰਦਰ, ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੰਨ ਨਾਲ ਖੇਡਦਾ ਹੈ ।” 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਉੱਤੇ ਇਹ ਕਥਨ ਬਹੁਤ ਸਾਂਵਾਂ ਢੁਕਦਾ ਹੈ । ਡਾ 
ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਦਾ ਮੁਲਾਂਕਣ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ 
ਹੱਨ : 

ਚਿਤੁ ਤੇ ਚਿਤ੍ਰੇ ਹਨ, ਪਰ ਜੀਵਨ ਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਪੱਖ ਹੀ ਦੱਸੇ ਹਨ, ਹਰ ਪੱਖ ਤੇ 
ਬਰੀਕ ਵਿਸਥਾਰ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤੇ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਬੁਰਸ਼ ਦੀਆਂ ਵੱਡੀਆਂ ਵੱਡੀਆਂ ਛੁਹਾਂ 
ਨਾਲ ਸੁੰਦਰਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਉਤਪੰਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ।”” 

(2) ਜਿੱਥੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਹ ਲੰਮੀ ਚੌੜੀ ਭੂਮਿਕਾ 
ਰਾਹੀਂ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ । ਸਿੱਧਾ ਸਪਾਟ ਵਰਣਨ ਹੈ । ਇਕ ਦਮ ਗੱਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਇਕ ਦਮ 
ਮਕਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ-ਵਿਸਥਾਰ ਦਾ ਖਲਾਰਾ ਨਹੀਂ ਪਾਉਂਦੇ । “ਸੋਦਰ' ਦੀ ਪਉੜੀ ਇਸ ਬਾਰੇ ਉਚਿਤ 
ਉਦਾਹਰਣ ਹੈ । ਅਨੰਤ ਕੁਦਰਤ ਵੱਖ ਵੱਖ ਤਰੀਕਿਆਂ ਰਾਹੀਂ ਕਾਦਰ ਦਾ ਗੁਣ ਗਾਇਨ ਕਰ 
ਰਹੀ ਹੈ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹੋਏ ਅੰਤ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਸੰਖਿਪਤ ਹੋਕੇ ਗੱਲ ਮੁਕਾ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ, “ਹੋਰਿ ਕੇਤੇ ਗਾਵਨਿ ਸੇ ਮੈਂ ਚਿਤਿ ਨ ਆਵਨਿ ਨਾਨਕੁ ਕਿਆ ਵੀਚਾਰੇ ' ।$ ਇਹੋ 
ਹਾਲ “ਅਸੰਖ” ਅਤੇ “ਅਮੁਲ” ਵਾਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ ਹੈ । “ਕੇਤੇ” ਵਾਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦਾ 
ਅੰਤ ਵੀ ਇਵੇਂ ਹੀ “ਸੋਦਰ” ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਾਂਗ ਕਰਦੇ ਹਨ-'ਕੇਤੀਆ ਸੁਰਤੀ ਸੇਵਕ ਕੇਤੇ 
ਨਾਨਕ ਅੰਤੁ ਨ ਅੰਤੁ” ।” ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸਾਨੂੰ ਅਜਿਹੀਆਂ ਕਿੰਨੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ । ਚੌਵੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਰੱਬ ਦੀਆਂ ਸਿਫਤਾਂ ਬਾਰੇ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ ਅਖੀਰ ਵਿਚ ਆਖ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ : 

ਏਹੁ ਅੰਤ ਨ ਜਾਣੈ ਕੋਇ / 
ਬਹੁਤਾ ਕਹੀਐ ਬਹੁਤਾ ਹੋਇ ।% 

(3) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ-ਚਿਤਰਣ ਕਾਲਪਨਿਕ ਨਹੀਂ । ਅਜਿਹਾ ਮਾਲੂਮ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਕਿ ਕੁਦਰਤ ਬਾਰੇ 
ਨ ਨਲ ਗਰਬਕਤਾ ਤੋ ਪਰ ਪਰਤ ਸਿਕਝ ਖਿਆਲੀ ਸਰਨ ਜਜਰ ਹੋਵ । ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਸਚ ਮੰਨਦੀ ਹੈ । ਨਾ ਕੁਦਰਤ ਮਾਇਆ ਜਾਲ ਹੈ ਨਾ ਮ੍ਰਿਗਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ 
ਵਾਂਗਰ ਭਰਮ ਭੁਲੇਖਾ । ਕੁਦਰਤ ਠੋਸ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਕੇਵਲ ਅਨੁਭਵ ਦੁਆਰਾ ਇਸ 
ਦਾ ਸਾਰ ਪਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਬੁੱਧੀ ਰਾਹੀਂ ਨਹੀਂ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਵੇਰਵੇ ਦੇਣ ਖ਼ਾਤਰ, 
ਇਸ ਦਾ ਆਦਿ ਅੰਤ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਨ ਖ਼ਾਤਰ ਪੁਰਾਣ ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ ਆਸਰਾ ਨਹੀਂ ਲੈਂਦੇ । ਉਹ 
ਅਜਿਹਾ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਵੀ ਮਹਿਸੂਸ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ । ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਯਥਾਰਥ ਨੂੰ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ 
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ਉਸ ਨੂੰ ਹੋਵੇਗੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਯਥਾਰਥ ਉਪਰ ਕੋਈ ਕਿੰਤੂ ਹੋਵੇ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਇਸ 
ਸੰਦੇਹ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੈ । 

(4) ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਵਰਣਨ ਯੋਗ ਤੱਥ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਕੁਦਰਤ ਵਿਸੇਸ਼ ਲੈਅ, ਤਾਲ ਵਿਚ 
ਗਤੀਸ਼ੀਲ ਹੈ, ਬਿਲਕੁਲ ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਕੁਦਰਤ ਚਿਤ੍ਰਣ ਵੀ 
ਸੰਗੀਤਮਈ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸਰੋਦੀ ਸੁਭਾਵ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਹੀ ਸ਼ਾਇਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਰਾਗਾਤਮਕਤਾ ਉਤੇ ਬਲ ਦਿੱਤਾ ਹੋਵੇ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਿਆਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਜਿਵੇਂ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਮਹਾਂਨਾਚ ਵਿਚੋਂ ਕੁੱਝ-ਕੁ ਮਦ੍ਹਵਾਂ ਠੋਸ ਹੋ ਕੇ ਫਿਰ ਦ੍ਰਵਿਤ ਹੋ ਰਹੀਆਂ ਹੋਣ । ਵਾਰ 
ਆਸਾ ਵਿਚੋਂ “ਵਿਸਮਾਦ” ਵਾਲੀ ਤੀਸਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਸੰਗੀਤ ਸਿਖਰਾਂ ਛੁੰਹਦਾ ਹੈ । ਸੰਸਾਰ ਦੀਆਂ 
ਸਰਬੱਤ ਵਸਤਾਂ ਵਿਸਮਾਦ ਵਿਚ ਝੂਮਦੀਆਂ ਦੇਖ ਕੇ ਮਨ ਵਿਸਮਾਦ ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਹ 
ਜਤਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 

ਵੇਖਿ ਵਿਡਾਣੁ ਗਹਿਆ ਵਿਸਮਾਦੁ / 
ਨਾਨਕ ਬੁਝਣੁ ਪੂਰੈ ਭਾਗਿ // 

ਵਾਰ ਆਸਾ ਵਿਚ ਹੀ, ਚਉਥੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ, ਇਹ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਕਿ ਹਰੇਕ ਵਸਤੂ ਰੱਬੀ 
ਹੁਕਮ ਵਿਚ ਢਲ ਰਹੀ ਹੈ, “ਭੈ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤ ਕੇ ਸੁਰਤਾਲ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਗਤੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ । ਜਿੰਨੀ ਵਾਰ 
ਸ਼ਬਦ “ਭੈ ਵਿਚਿ" ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਨੀ ਵਾਰ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸੰਗੀਤ ਮਨ ਵਿਚ ਉਤਰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

(5) ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਵਿਚ ਗੰਭੀਰਤਾ ਹੈ । ਕਿਤੇ ਇਕਹਿਰਾਪਣ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ । ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਵਿਵਰਣ ਪੜ੍ਹਦਿਆਂ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਿਸੇ ਅਨੁਭਵੀ ਕਵੀ-ਹਿਰਦੇ 
ਵਿਚੋਂ ਨਿਕਲਦੀਆਂ ਪਰੌੜ੍ਹ ਸੁਰਾਂ ਹਨ । ਜਿੰਨੀ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਕਚਿਆਈ ਹੋਵੇਗੀ, ਕਾਵਿ ਉਤਨਾ ਹੀ 
ਪੇਤਲਾ ਪੇਤਲਾ, ਇਕਹਰਾ ਇਕਹਿਰਾ ਹੋਵੇਗਾ ਤੇ ਵਧੇਰੇ ਰਸ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਪਾਦਨ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ । 
ਅਜਿਹੀ ਰਚਨਾ ਲੰਮੇ ਸਮੇਂ ਤਕ ਜੀਵੰਤ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦੀ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਵੱਡਾ 
ਭਾਗ ਅਖਾਉਤਾਂ ਤੇ ਮੁਹਾਵਰਿਆਂ ਵਾਂਗ ਵਰਤਿਆ ਜਾਣਾ ਇਸ ਦੇ ਗੰਭੀਰ ਸੁਭਾਵ ਅਤੇ ਜੀਵਨ 
ਦੀਆਂ ਅਟੱਲ ਸਚਾਈਆਂ ਬਾਰੇ ਪਰਪੱਕ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਰਾਸ ਲੀਲ੍ਹਾ 
ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੋ ਰਹੀ ਦਰਸਾਈ ਹੈ : 

ਘੜੀਆਂ ਸਭੇ ਗੋਪੀਆ ਪਹਰ ਕੰਨ੍ਹ ਗੋਪਾਲ / 

ਗਹਣੇ ਪਉਣੁ ਪਾਣਾ ਬੈਸੰਤਰੁ ਚੰਦੁ ਸੂਰਜੁ ਅਵਤਾਰ / 
ਸਗਲੀ ਧਰਤੀ ਮਾਲੁ ਧਨੂ ਵਰਤਣਿ ਸਰਬ ਜੰਜ਼ਾਲ 
ਨਾਨਕ ਮੁਸੈ ਗਿਆਨ ਵਿਹੂਣੀ ਖਾਇ ਗਇਆ ਜਮਕਾਲੁ /£ 

ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਵਾਪਰ ਰਹੀ ਅਜਿਹੀ ਰਾਸ, ਅਨੁਭਵੀ ਵਿਅਕਤੀ ਹੀ ਚਿੱਤਰ ਸਕਦੇ ਹਨ । 

(6) ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਇਕ ਇਕਾਈ ਮਿਥ ਕੇ ਫਿਰ ਇਸ ਦਾ ਚਰਿਤ੍ਰ ਚਿਤ੍ਰਣ ਕੀਤਾ ਰਿਆ ਹੈ । 
ਬੇਸ਼ਕ ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਵਿਧਤਾ ਪਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਕ ਸਾਂਝੇ ਸੂਤਰ ਵਿਚ ਸਭ ਜੀਅ ਜੰਤ ਅਕਾਸ਼ 
ਪਤਾਲ ਤੇ ਚੰਦ ਸੂਰਜ ਪਰੋਤੇ ਹੋਏ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਰੱਬ ਦਾ ਪਹਿਰਾਵਾ ਹੈ ਤੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਪਹਿਰਾਵੇ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਬਾਦ ਵੀ ਪਹਿਨਣ ਵਾਲਾ ਜਦੋਂ ਇਕੋ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਪਹਿਰਾਵਿਆਂ ਵਿਚ ਇਕ 
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ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਸਮਾਨਤਾ ਪਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਅਨੇਕ ਥਾਵਾਂ ਤੋਂ ਸਮੁੰਦਰ ਵੱਲ ਵਗ ਰਿਹਾ ਪਾਣੀ 
ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਥਾਂ ਥਾਂ ਤੋਂ ਖਣਿਜ ਅਤੇ ਲੂਣ ਖੋਰ ਖੋਰ ਕੇ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਪਾਣੀ ਦਾ 
ਅੰਤਰੀਵ ਸੁਭਾਵ ਨਹੀਂ ਬਦਲਦਾ । ਇਕੋ ਸੂਰਜ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਰੁੱਤਾਂ ਦਾ ਜਨਮਦਾਤਾ ਹੈ 
ਫਿਰ ਵੀ ਉਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਸੁਭਾਵ ਨਹੀਂ ਬਦਲਦਾ । ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਨਾ ਵਿਭਿੰਨਤਾ ਹੈ 
ਨਾ ਵਿਰੋਧ । ਵਿਭਿੰਨਤਾ ਦਾ ਆਭਾਸ ਸਤਿ ਨਹੀਂ ਹੈ : 

ਸ਼ੁਰਜੂ ਏਕੋ ਰੁਤਿ ਅਨੇਕ / 
ਨਾਨਕ ਕਰਤੇ ਤੇ ਕੇਤੇ ਵੇਸ /? 

ਇਕੋ ਜੋਤ ਦਾ ਪਸਾਰਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਕੁਦਰਤ ਇਕੋ ਇਕਾਈ ਹੈ । 

(7) ਕੁਦਰਤ ਚਿਤਰਣ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਸੌਂਦਰਯ ਦੀ ਪ੍ਰਦਰਸ਼ਨੀ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਕਾਦਰ ਦੇ 
ਕਰਤਾਰੀ ਮਰਮ ਦੀ ਸੋਝੀ ਕਰਵਾਉਣਾ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਚਿੱਤਕਾਰ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ ਉਸ ਦੀ ਚਿੱਤਰਸ਼ਾਲਾ 
ਵਿਚ ਪਈ ਚਿੱਤਰਕਾਰੀ ਦੇਖਣ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ, ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਅਤੇ ਅਨੰਤਤਾ 
ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਵੱਲ ਸੰਕੇਤ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਕਲਾ, ਕਲਾਕਾਰ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ । 
ਜਿੰਨੀ ਵਡੇਰੀ ਕਲਾਕਾਰੀ ਹੋਵੇਗੀ, ਕਲਾਕਾਰ, ਉਤਨਾ ਵੱਡਾ ਹੋਵੇਗਾ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ 
ਕੁਦਰਤ-ਚਿਤਰਣ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਦਰਸਾਉਣੀ ਇਸੇ ਗੱਲ ਦੀ ਲਖਾਇਕ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਖਲਾਰਾ ਜਿਵੇਂ ਚਿੱਤ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ, ਉਵੇਂ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਦਾ ਥਾਹ ਪਾਇਆ ਜਾ 
ਸਕਣਾ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਹੈ । ਕਾਦਰ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਵਸ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲਾ 
ਕਾਰਜ ਨਹੀਂ : 

ਕੁਦਰਤਿ ਕਰਿ ਕੈ ਫਸਿਆ ਸੋਇ /” 


ਕੁਦਰਤਿ ਹੈ ਕੀਮਤਿ ਨਹੀਂ ਪਾਇ / 
ਜਾ ਕੀਮਤਿ ਪਾਇ ਤ ਕਹੀ ਨ ਜਾਇ /? 

(8) ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਰਹੱਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਬੇਗੁਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਪੂਰਨ ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਦਸੇ ਮਾਰਗ ਦੁਆਰਾ ਹੱਕ ਸੱਚ ਦੀ ਸੋਝੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਅਨੰਤ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਵਿਚਰ 
ਰਹੀਆਂ ਹਨ ਪਰ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ । ਜਿਹਨਾਂ ਵਸਤਾਂ ਨੂੰ ਕਦੀ ਗੌਲਿਆ ਨਹੀਂ 
ਗਿਆ ਹੁੰਦਾ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਿਹਰ ਸਦਕਾ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਿਡੇ ਵੱਡੇ ਖਜ਼ਾਨੇ ਹਨ । ਪਸ਼ੂਆਂ 
ਨੂੰ ਸੋਨੇ ਚਾਂਦੀ ਦੀ ਕੀਮਤ ਦਾ ਪਤਾ ਨਹੀਂ । ਕੁੱਤਿਆਂ ਨੂੰ ਹੀਰੇ ਜਵਾਹਰਾਤ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ ਕੀ 
ਅਹਿਸਾਸ? ਇਹੋ ਹਾਲ ਨਿਗੁਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਵਾਰ ਆਸਾ ਦੇ 
ਆਰੰਭਕ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਫੁਰਮਾਉਂ ਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਂਕੜੇ ਚੰਦ ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸੂਰਜਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ 
ਅੰਧਕਾਰ ਹੈ ਜੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋਈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ : 

ਮੋਤੀ ਗੰਰਾ ਨਿਰਮਲਾ ਕੰਚਨ ਕੌਟ ਗੀਸਾਲ / 
ਖਿਨੁ ਪਉੜੀ ਗੜਿ ਕਿਉ ਚੜਉਂ ਗੁਰ ਹਰਿ ਧਿਆਨ ਨਿਹਾਲ /? 
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(9) ਪ੍ਰਕਿਤੀ-ਚਿਤਰਣ ਵਿਚ ਕਾਵਿਕ ਨਿਆਇਸ਼ੀਲਤਾ ਕਾਇਮ ਰਖੀ ਗਈ ਹੈ । ਕਈ ਵਾਰ 
ਕਵੀ ਕਾਵਿਕ ਖੁੱਲ੍ਹਾਂ ਲੈ ਕੇ ਅਤਿਕਥਨੀ ਦੁਆਰਾ ਅਸੰਭਵ ਉਕਤੀਆਂ ਵੀ ਕਹਿ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਗਰੂ 
ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਭਾਵ ਮੂਲਕ ਨਾਲੋਂ ਵਿਚਾਰ ਮੂਲਕ ਵਧੇਰੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਕੁਦਰਤ-ਚਿਤਰਣ ਤਰਕਸੰਗਤੀ ਨਹੀਂ ਛਡਦਾ : 

ਕੁੰਭੇ ਬਧਾ ਜਲੁ ਰਹੈ ਜਲ ਬਿਨੁ ਕੰਡ ਨ ਹੋਇ । 
ਗਿਆਨ ਕਾ ਬਧਾ ਮਨੁ ਰਹੈ ਗੁਰ ਬਿਨ ਗਿਆਨੁ ਨ ਹੋਇ /” 


ਸਭ ਕੋ ਨਿਵੈ ਆਪ ਕਉਂ ਪਰ ਕਉ ਨਿਵੈ ਨ ਕੋਇ / 
ਧਰਿ ਤਾਰਾਜੂ ਤੋਲੀਐ ਨਿਵੈ ਸੁ ਗਉਰਾ ਹੋਇ । 
ਅਪਰਾਧੀ ਦੂਣਾ ਨੈਵੈ ਜੋ ਹੰਤਾ ਮਿਰਗਾਹਿ / 

ਸੀਸ ਨਿਵਾਇਐ ਕਿਆ ਥੀਐ ਜਾ ਰਿਦੈ ਕੁਸੁਧੈ ਜਾਹਿ / 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਸੈਂਦਰਯਮਈ ਚਿਤਰਣ ਬੜੀਆਂ ਮਜ਼ਬੂਤ 
ਨੀਹਾਂ ਧਰ ਕੇ ਆਉਣ ਵਾਲੀਆਂ ਸਦੀਆਂ ਦੇ ਸਾਹਿਤ ਲਈ ਸਿਹਤਵੰਦ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਛਡ ਕੇ ਗਿਆ 
ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਵਰਣਨ ਵਜੋਂ ਤਾਂ ਕਾਵਿ ਸ਼ਾਸਤਰੀਆਂ ਨੇ ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ “ਬਾਰਹਮਾਹ” ਨੂੰ 
ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਦਰਜਾ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਆਦਰਸ਼ਕ ਕਿਸਮ ਦੀ ਕਲਾ-ਕਿਰਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ । ਇਸ ਪ੍ਰਸੰਗ 
ਵਿਚ ਡਾ. ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ ਦਾ ਕਥਨ ਦਰੁਸਤ ਹੈ : 
ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦਿਸ ਚਿੱਤਰ ਦੇਣ ਵਿਚ ਇਸ ਰਚਨਾ ਨਾਲ ਕੋਈ ਹੋਰ ਰਚਨਾ 
ਤੁਲਨਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੀ । ਇਸ ਦੇ ਸਤਾਰਾਂ ਬੰਦ ਹਨ ਤੇ ਇੰਨੇ ਹੀ ਪੂਰਨ ਚਿੱਤਰ ਇਸ 
ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਦੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਚਿੱਤਰ ਚਿਤ੍ਰਨ ਦੀ ਇਹ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 
ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਧ ਮਹਾਨ ਰਚਨਾ ਹੈ ।“ 
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(ਉ) ਭਾਰਤੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ 
ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ । ਲਗਭਗ ਹਰ ਦਰਸ਼ਨਧਾਰਾ ਨੇ ਪ੍ਰਰ੍ਰਿਤੀ ਅਤੇ ਜਗਤ ਸੰਬੰਧੀ ਆਪਣਾ ਮੱਤ 
ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, ਮਾਇਆ ਆਦਿ ਸੰਕਲਪਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਹੈ । 

ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਵਧੇਰੇ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ । ਰਿਗਵੇਦ ਵਿਚ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ 
ਤਾਂ ਭਰਮਾਰ ਹੈ ਪਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ-ਰਚਨਾ ਦੇ ਕਾਰਜ-ਕਾਰਨ ਉਤੇ ਵੈਦਿਕ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚਿੰਤਨ ਨੂੰ 
ਕੇਂਦਰਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ । ਹਾਂ, ਇਹ ਬਿਲਕੁਲ ਸੰਭਵ ਹੈ ਕਿ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਪਿਛੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਰਚਨਾ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਅਚੇਤ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਕੰਮ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ ਕਿਉਂਕਿ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ 
ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਅਤੇ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਨਾਮ ਦੇ ਕੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਯਥਾਰਥ ਦੀ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਇਕ ਯਤਨ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । “ਪੁਰਸ਼” ਅਤੇ “ਰਿਤ” ਦੋ ਸ਼ਬਦ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਹਨ । ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ-ਰਚਨਾ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਮਹਾਂਯੱਗ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 'ਪੁਰਸ਼” ਦੀ ਬਲੀ 
ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਜਗਤ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । “ਪੁਰਸ਼” ਵਰਤਮਾਨ, ਭੂਤ ਅਤੇ ਭਵਿੱਖ ਦਾ 
ਮਾਲਕ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚੋਂ ਵਿਸ਼ਵ ਬਣਿਆ ਹੈ । ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 'ਪੁਰਸ਼” ਦੇਵਤਾਵਾਦ ਨਾਲੋਂ ਸ੍ਰੋਮਣੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ । ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ “ਰਿਤ” ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਵਸਤੂਆਂ ਅਤੇ 
ਘਟਨਾਵਾਂ “ਰਿਤ" ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ । “ਰਿਤ” ਅਨੁਸਾਰ ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । “ਰਿਤ” ਦੇ 
ਅਰਥ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚਲੀ ਸਚਾਈ ਦੇ ਵੀ ਲਏ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ । ਪੀ.ਵੀ. ਕਾਣੇ 
ਨੇ “ਰਿਤ” ਦੇ ਤਿੰਨ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਹਨ : (1) ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਨਿਯਮਿਤ ਜੀਵਨ (2) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ 
ਇਕਰੂਪਤਾ (3) ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਨੈਤਿਕ ਆਧਾਰ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਜੇ ਕਰ ਕੋਈ 
ਅਨੁਸ਼ਾਸਨਪੂਰਣ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ “ਰਿਤ” ਕਰਕੇ ਹੈ । ਇਉ “ਰਿਤ? ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਦੈਵੀ 
ਕਾਨੂੰਨ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ । “ਰਿਤ” ਨਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਦੇਵਤਾ ਨਹੀਂ । “ਰਿਤ” ਦੀ ਉਸਤਤੀ ਵਿਚ ਭਜਨ 
ਨਹੀਂ ਗਾਏ ਹਨ, ਕਿਉਕਿ “ਰਿਤ” ਘਟਨਾਕ੍ਰਮ ਦੇ ਵਿਧਾਨ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ । 

ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਵਿਚ 'ਬ੍ਰਹਮ” ਦੇ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ 
ਉਤੇ 'ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ" ਬਾਰੇ ਬਹੁਤ ਘੱਟ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । 'ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ” ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ 
“ਮਾਇਆ” ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕਿਉਂਕਿ “ਬ੍ਰਹਮ” ਦੇ ਪਰਛਾਵਿਆਂ ਵਾਂਗ 
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ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਲਈ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕਰਨਾਂ ਉਚਿਤ ਸਮਝਿਆ । 
ਪਦਾਰਥਕ ਸੰਜੋਗ ਵਿਜੋਗ ਬਾਰੇ ਚਾਰਵਾਕ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਵਿਸਥਾਰਮਈ ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ । 
ਇਸ ਅਵੈਦਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਸਿਧਾਂਤ ਵੈਦਿਕ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਦੇ ਬਿਲਕੁਲ ਵਿਪਰੀਤ 
ਦਿੱਤੇ ਹਨ : 
(1) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚਲੀਆਂ ਵਸਤੂਆਂ ਆਪਣੇ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਕਾਰਜ 
ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ । 
(2) ਜਗਤ ਅਤੇ ਘਟਨਾਵਾਂ ਅੱਚਨਚੇਤੀ ਵਾਪਰੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉੱਤੇ ਕਿਸੇ ਨਿਯਮ 
ਅਧਿਨਿਯਮ ਦੀ ਬੰਦਸ਼ ਲਾਗੂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । 
(3) ਜੀਵਨ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਇਸ ਜੀਵਨ ਤਕ ਹੈ । ਅਗਲਾ ਪਿਛਲਾ ਜਨਮ, ਆਵਾਗੌਣ ਕੁਝ 
ਨਹੀਂ ਹਨ । 
(4) ਦ੍ਿਸ਼ਟਮਾਨ ਜਗਤ ਯਥਾਰਥ ਹੈ । ਪ੍ਰਤੱਖ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੈ । 
ਚਾਰਵਾਕ ਸ਼ਬਦ-ਪ੍ਰਮਾਣ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਕਿਸੇ ਇਕ ਪੁਸਤਕ 
ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ ਸਚਾਈ ਮਨ ਲੈਣਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਖੋਜ ਕਾਰਜ ਲਈ ਵਿਨਾਸ਼ਕਾਰੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅਗਿਆਨ ਨੂੰ 
ਜਨਮ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ ਵਰਗੀਆਂ ਦੈਵੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਉਤਪਤੀ ਦਾ ਕੋਈ ਕਾਰਨ ਨਹੀਂ 
ਹਨ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਚਾਰ ਪਦਾਰਥਕ ਤੱਤਾਂ ਦੇ ਸੰਜੋਗ ਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ । ਇਹ ਤੱਤ ਹਨ : 
1. ਅੱਗ 
2. ਹਵਾ 
3. ਪਾਣੀ 
4. ਪ੍ਰਿਥਵੀ 
ਆਕਾਸ਼ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਨਿਰਮੂਲ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਆਕਾਸ਼ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । 
ਅਦਿਖ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਹਰਗਿਜ਼ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਸੰਚਾਲਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀਆਂ । 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਪੰਜ ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ (ਨੱਕ, ਕੰਨ, ਅੱਖਾਂ, ਜੀਭ ਅਤੇ 
ਚਮੜੀ) ਦੁਆਰਾ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਪੰਜ ਇੰਦਰੀਆਂ ਵੀ ਚਾਰ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੀਆਂ ਬਣਦੀਆਂ 
ਹੋਈਆਂ ਹਨ । ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਪਦਾਰਥ ਹੀ ਪਦਾਰਥ ਦੀ ਪਰਖ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪਦਾਰਥ ਵਿਚ 
ਚੇਤਨਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ “ਚੇਤਨਾ” ਜਾਂ “ਮਨ” ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਨਾਲ ਚਾਰਵਾਕ 
ਆਚਾਰਯ ਆਤਮਵਾਦੀ ਜਾਂ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਜਾਂਦੇ । ਉਹਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਚੇਤਨਾ ਪਦਾਰਥਕ 
ਸੂਖਮਤਾ ਦੇ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ । ਜਿਵੇਂ ਪਾਨ ਦੇ ਪੱਤੇ, ਚੂਨੇ ਅਤੇ ਕੱਥੇ ਨੂੰ ਚਬਾਉਣ ਨਾਲ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਲਾਲ ਰੰਗ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਪਦਾਰਥਕ ਸੰਜੋਗ ਨਾਲ ਚੇਤਨਾ ਸੁਭਾਵਕ 
ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੇ ਵਿਜੋਗ ਨਾਲ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਵੈਦਿਕ 
ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਜਿੱਥੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚੋਂ ਧਰਮ, ਅਰਥ, ਕਾਮ ਅਤੇ ਮੋਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ ਪਰਮ ਉਦੇਸ਼ ਮੰਨਦੀ 
ਹੈ, ਉਥੇ ਚਾਰਵਾਕ ਸਿਰਫ਼ ਅਰਥ ਅਤੇ ਕਾਮ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦਾ ਲਖਸ਼ ਮੰਨਦਾ ਹੈ । ਵਿਸ਼ਵ ਮਿਥਿਆ 
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ਨਹੀਂ । ਇਹ ਯਥਾਰਥ ਹੈ ਅਤੇ ਨਿੱਤ ਹੈ ਜੋ ਸਿਰਫ਼ ਰੂਪ ਬਦਲਦਾ ਹੈ । 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਸੰਬੰਧੀ ਨਿਯਮਾਂ ਵਾਸਤੇ ਜੈਨ-ਮਤ ਚਾਰਵਾਕ ਦਾ ਅਵੈਦਿਕ ਸਿਧਾਂਤ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰਦਾ 
ਹੈ । ਡਾ. ਸਾਂਤੀ ਨਾਥ ਗੁਪਤਾ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਜੈਨੀ ਦਰਸ਼ਨ ਯਥਾਰਥਵਾਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਵਸਤੂਆਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਗਿਆਤਾ ਜਾਂ 
ਗਿਆਨ ਦੀ ਕਾਰਵਾਈ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਜਗਤ ਯਥਾਰਥ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵ 
ਯਥਾਰਥ ਹੈ । 
ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਨੂੰ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
1. ਲੋਕ 
2. ਅਲੋਕ 
ਲੋਕ ਕਰਿਸ਼ਟਮਨ ਜਗਤ ਹੈ ਜਸ ਨੰ ਅਗ ਤਿੰਨ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
. ਹੇਠਲਾ 
. _ਉਪਰਲਾ 
ਹਨ । ਅਲੋਕ ਵਿਚ ਅਨੰਤ, ਆਕਾਰਹੀਣ, ਕਿਰਿਆਹੀਣ ਅਤੇ ਕਾਲਅਤੀਤ ਜਗਤ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਕੇਵਲ ਸਰਬੱਗਤਾ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਜਾਣਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਅਲੋਕ ਆਕਾਸ਼ ਸਰੂਪ ਹੈ । ਇਸ ਵੰਡ ਨੂੰ 
ਲੌਕਿਕ ਜਾਂ ਅਲੌਕਿਕ ਉਤੇ ਨਹੀਂ ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਲੌਕਿਕ ਉਪਰਲਾ ਜਗਤ ਅਲੌਕਿਕ 
ਨਹੀਂ ਹੈ ।”' 
ਜੀਵਾਂ ਬਾਰੇ ਜੈਨ ਮਤ ਦੀ ਰਾਇ ਹੈ ਕਿ “ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਪਦਾਰਥ ਹਨ : (1) ਚੇਤਨਾ (ਜੀਵ) 
ਅਤੇ (2) ਜੜ੍ਹ (ਅਜੀਵ) । ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਹੀ ਅਨਾਦੀ ਹਨ । ਜੀਵ ਚੇਤੰਨ ਸਰੂਪ ਹੈ । ਅਜੀਵ 
ਵਿਸਤਾਰ ਰੂਪ ਹੈ । ਅਜੀਵ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੈ-(1) ਰੂਪ ਰੂਪ, (2) ਅਰੂਪ । ਅਰੂਪ ਪਦਾਰਥ ਬਿਨਾਂ 
ਆਕਾਰ ਤੋਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ।”” : ਪਦਾਰਥ ਨੰ 'ਪੁਦਗਲ” ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜੋ ਇੰਦਰਿਆਵੀ ਗਿਆਨ 
ਦੁਆਰਾ ਪਰਖਿਆ ਜਾ ਸਕੇ ਸੋ ਪੁਦਗਲ ਹੈ । ਪੁਦਗਲ ਅਨਾਦੀ ਹੈ । ਪੁਦਗਲ ਦੋ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ 
ਹੈ-(1) ਸਥੂਲ (2) ਸੂਖ਼ਮ । ਸਥੂਲ ਪੁਦਗਲ ਸਹਜੇ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੇ ਨਿਰੀਖਣ ਵਿਚ ਆ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਪਰ ਸੂਖਮ ਪੁਦਗਲ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੇ ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ । 
ਪਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ ਜੈਨਮਤ ਦੀ ਅਣੂੰਆਂ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ 
ਹੈ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ ਕਲਪਨਾ ਪੁਰਾਤਨ ਯੂਨਾਨੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ । ਯੂਨਾਨੀਆਂ 
ਵਾਂਗ ਜੈਨੀ ਵੀ ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਦਾ ਕਾਰਨ ਅਣੂਆਂ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ । ਅਣੂ ਬਹੁਤ ਛੋਟਾ ਹੋਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੁਦ ਵੀ ਅਨਾਦੀ ਹੈ, ਅਮਰ ਹੈ ਅਤੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਹੈ । ਇਹ ਇੰਨਾ ਛੋਟਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਗੋਂ ਹੋਰ 
ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਖੰਡਿਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਭਾਵੇਂ ਖੁਦ ਅਦਿੱਖ ਹੈ ਪਰ ਸਾਕਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ 
ਨਿਰਮਾਤਾ ਇਹੋ ਹੈ । ਇਹ ਸਿਧਾਂਤ ਅੱਜ ਦੇ ਵਿਗਿਆਨਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ ਸਾਰਥਕ ਹੈ । ਇਥੋਂ 
ਤਕ ਜੈਨੀਆਂ ਨੂੰ ਪਤਾ ਸੀ ਕਿ ਵਿਪਰੀਤ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਅਣੂ ਹੀ ਆਪਸ ਵਿਚ ਜੁੜ ਸਕਦੇ ਹਨ । 
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ਅਜੋਕੀ ਆਇਨ ਥਿਊਰੀ (110੧੧ 01100158000) ਨੇ ਰਿਣਾਤਮਕ ਅਤੇ ਧਨਾਤਮਕ ਬਿਜਲੀ 
ਗੁਣਾਂ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਵਿਚ ਆਪਸੀ ਮੇਲ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਦਿੱਤਾ ਹੈ । ਇਉਂ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ (੩੧੦02) ਤੋਂ 
ਅਣੂੰ (00105) ਅਤੇ ਅਣੂਆਂ ਤੋਂ ਪਦਾਰਥ ਬਣਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਜੀਵ ਅਜੀਵ ਜਨਮਦੇ ਹਨ । 

ਬੁੱਧ-ਮਤ ਵਿਚ ਸੰਸਾਰ ਜਾਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਲਈ “ਧਰਮ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤਾ ਰਿਆ ਹੈ । 
ਧਰਮ ਦਾ ਅਰਥ “ਸੁਭਾਵ” (ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸੁਭਾਵ) ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ “ਗੁਣ” ਵਜੋਂ ਵੀ ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਅਰਥ “ਸ਼ਕਤੀ? ਦੇ ਵੀ ਕੀਤੇ ਗਏ ਮਿਲਦੇ ਹਨ । ਚਾਰ 
ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਜੋ ਵੀ ਬਣਿਆ ਹੈ ਉਹ ਧਰਮ ਹੈ । ਚਾਰਵਾਕ ਅਤੇ ਜੈਨ ਮਤ ਵਾਗ ਬੋਧੀ ਵੀ ਆਕਾਸ਼ 
ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ । ਧਰਮ ਦੀ ਧਰਮਤਾ ਦੁਆਰਾ ਲੱਖਾਂ ਲੋਕ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ । 
ਇਹਨਾਂ “ਲੋਕਾਂ” ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : 

।. ਕਾਮ ਲੋਕ 


ਭੁ. 
ਹ। 


ੱਛਾਵਾਂ, ਤ੍ਰਿਸਨਾਵਾਂ ਦੇ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਕਾਮ ਲੋਕ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਪੁਰਖ ਜੋ ਕਾਮਨਾਵਾਂ 
ਮਗਰ ਲਗੇ ਫਿਰਦੇ ਹਨ ਕਾਮੀ ਹਨ, ਕਾਮਲੋਕ ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਹਨ । ਰੂਪ ਲੋਕ ਸਾਕਾਰ ਜਗਤ ਹੈ 
ਜਿਸ ਨੂੰ “9/0110 01100" ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਵੈਦਿਕ ਮਤ ਦੀ ਤ੍ਰੈਲੋਕੀ, ਪਾਤਾਲ ਲੋਕ, ਮਾਤ 
ਲੋਕ ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼ ਲੋਕ ਵਾਂਗ ਬੁਧ ਮਤ ਦੇ ਤਿੰਨ ਲੋਕ ਕਲਪਿਤ ਨਹੀਂ ਹਨ । ਬੋਧੀ ਚਿੰਤਕ, 
ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਦੇ ਤਿੰਨ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ । 
ਧਰਮ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਨਿਯਮ, ਵਿਧਾਨ, ਫ੍ਰਿਤ, ਕਾਨੂੰਨ । ਜਿਵੇਂ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਨੇਮ ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ 
ਨੇਮ, ਸੂਰਜ ਚੰਨ ਤੇ ਤਾਰੇ, ਜੋ ਨਿਯਮਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਚਲਦੇ ਹਨ: ਪਾਣੀ ਥੱਲੇ ਵੱਲ ਵਗਦਾ 
ਹੈ, ਗਰਮ ਚੀਜ਼ਾਂ (ਸੇਕ, ਧੂੰਆਂ) ਉਪਰਲੇ ਪਾਸੇ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਰੁੱਤਾਂ ਦਾ ਚੱਕਰ ਚਲਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਪ੍ਰਾਕ੍ਰਿਤਕ ਧਰਮ (40081 ਮਤ) ਹਨ ।......ਧਰਮ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਇਹ 
ਖ਼ਾਸ ਅਰਥ ਹੈ ਜੋ ਸਿਰਫ਼ ਬੁੱਧ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਹੈ : ਪਦਾਰਥ, ਵਸਤੂ, 
ਘਟਨਾ, ਵਿਚਾਰ, ਭਾਵ ਆਦਿਕ । ਇਸੇ ਅਰਥ ਵਿਚ ਧਰਮ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਬਹੁਵਚਨ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਯੋਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ......ਪਾਲੀ ਧੱਮ ਤੇ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ......ਧਰਮ ਹੈ । ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ 
61010081(5. €111165. 0੬5 ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ।” 
ਸੰਸਾਰ ਦੀ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲਤਾ ਬਾਬਤ ਬੁੱਧ ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸਥਾਰ ਨਾਲ ਚਰਚਾ ਹੋਈ ਹੈ । 
ਬੁੱਧ ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖੀ, ਦੇਵਤਿਆਂ ਸੰਬੰਧੀ, ਚੇਤਨ ਜਾਂ ਜੜ੍ਹ ਵਸਤੂ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਨਹੀਂ ਹੈ ਜੋ ਸਥਾਈ ਹੋਵੇ ਤੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲੀ ਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੋਵੇ । ਬੁੱਧ ਬਾਣੀ ਹੈ-ਸੱਬੇ 
ਸੰਖਾਰਾ ਅਨਿੱਚਾ (ਸੰਸਾਰ ਦੀਆਂ ਸਭ ਵਸਤੂਆਂ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹਨ) । ਸਾਰਾ ਸੰਸਾਰ 
ਇਕ ਪ੍ਰਵਾਹ ਜਾਂ ਧਾਰਾ ਵਾਂਗ ਹੈ । ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਾਣੀ, ਕਾਰਜ, ਵਸਤੂਆਂ, ਘਟਨਾਵਾਂ, ਪਦਾਰਥ 
ਆਦਿਕ ਕਾਰਣ ਕਾਰਜ ਦੀ ਕੜੀ ਵਿਚ ਬੱਝੇ ਹਨ । ਜੋ ਕੁੱਝ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਕਿਸੇ ਚੀਜ਼ 
ਦੀ ਵੀ ਉਤਪਤੀ ਹੋਈ ਹੈ ਉਹ ਸਮਾਪਤ (ਨਸ਼ਟ) ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ-ਯੰ ਭੂਤ ਤੰ 
ਨਿਰੋਧਧਮੰ (ਜੋ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ ਨਾਸ ਹੋਵੇਗਾ) ।“ 
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ਸੰਸਾਰ ਦੀ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲਤਾ ਤੇ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਦੁਖ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਨ ਹੈ । ਅਮਰ ਕੁਝ 
ਨਹੀਂ । ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਜਾਂ ਘਟਨਾ ਉਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਵਸੀਕਰਣ ਨਹੀਂ । ਪਦਾਰਥ, ਜੀਵ, ਜਗਤ, 
ਅਨਿਤ ਅਤੇ ਅਨਾਤਮ ਹਨ । ਜੀਵ ਬਾਰੇ ਬੋਧੀਆਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਹਨ ਕਿ ਸਰੀਰ ਪੰਜ ਉਪਾਦਾਨ 
ਸਕੰਧਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਹੈ । ਸਕੰਧ ਰੂਪ, ਵੇਦਨਾ, ਸੰਗਿਆ, ਸੰਸਕਾਰ ਤੇ ਵਿਗਿਆਨ ਹਨ । ਸਕੰਧਾਂ ਦੀ 
ਅਨਿਤਤਾ ਅਤੇ ਅਨਾਤਮਤਾ ਕਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਅਨਿਤ ਅਤੇ ਅਨਾਤਮ ਹੈ । ਅਨਿੱਤ, ਦੁਖ ਅਤੇ 
ਅਨਾਤਮ, ਤਿੰਨੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਅੰਤਰ ਸੰਬੰਧਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ, “ਭਿਖੂਓ, ਰੂਪ 
ਅਨਿਤ ਹੈ । ਜੋ ਅਨਿਤ ਹੈ ਉਹ ਦੁੱਖ ਹੈ, ਉਹ ਅਨਾਤਮ ਹੈ । ਜੋ ਅਨਾਤਮ ਹੈ ਉਹ ਮੇਰਾ ਨਹੀਂ, 
ਉਹ ਮੈਂ ਨਹੀਂ ਹਾਂ, ਉਹ ਮੇਰਾ ਆਤਮਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ।” ਇਹੋ ਗੱਲ ਬਾਕੀ ਚਾਰ ਸਕੰਧਾਂ ਦੇ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕਹੀ 
ਗਈ ਹੈ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸਕੰਧਾਂ ਤੋਂ ਦੇਹ ਬਣੀ ਹੈ ਉਹਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਸਦੀਵੀ ਨਹੀਂ ।' ਕੁਦਰਤ ਜਾਂ ਜਗਤ 
ਰੱਬ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂ ਕਿ ਰੱਬ ਹੈ ਨਹੀਂ । ਬੋਧੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰੰਤਖ ਅਤੇ ਅਨੁਮਾਨ 
ਦੋਹਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਦੁਆਰਾ ਰੱਬ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਕਾਰਣ ਈਸ਼ਵਰ 
ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਹੈ । ਜੇ ਜਗਤ ਅਤੇ ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਅਭੇਦ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਦੋ 

(1) ਜਗਤ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ ਤਾਂ ਫਿਰ ਈਸ਼ਵਰ ਵੀ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੋਵੇਗਾ । ਪਰਿਵਰਤਨਸੀਲ 
ਜਗਤ ਵਿਚ ਫਿਰ ਤਾਂ ਈਸ਼ਵਰ ਵੀ ਪਲ ਪਲ ਬਦਲਦਾ ਹੋਵੇਗਾ । 

(2) ਜੋ ਕਮਜ਼ੋਰੀਆਂ ਜਗਤ ਦੇ ਜੀਵਾਂ ਵਿਚ ਸਨ ਉਹ ਈਸ਼ਵਰ ਵਿਚ ਵੀ ਹੋਣਗੀਆਂ । 
ਬੁੱਧਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਰੱਬ ਨੂੰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਰਚਣਹਾਰ ਕਹਿਣਾ ਅਸਮਾਨ ਵਿਚ ਫੁੱਲ 
ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਂਗ ਅਸੰਭਵ ਹੈ । ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਿਵੇਂ ਬਾਂਝ ਇਸਤਰੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 
ਲੜਕੀ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਦਾ ਖਿਆਲ ਅਰਥ-ਹੀਣ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ ਤੇ ਅਗਿਆਨ ਹੈ । 

ਸਾਂਖ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਕਰਤਾ ਕਪਿਲ ਰਿਸ਼ੀ ਦੀ ਬੇਸ਼ੌਂਕ ਕੋਈ ਰਚਨਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੈ ਪਰ ਦੂਜੇ 

ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸਾਮੇਂਗਰੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਪੱਖੋਂ ਉਹਨਾਂ 
ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਤਾ ਵਾਲਾ ਹੈ । ਸਾਂਖ ਅਨੁਸਾਰ ਜਗਤ ਨਿੱਤ ਹੈ । ਪੁਰਸ਼ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ 
ਸੰਜੋਗ ਦੁਆਰਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਂਦੀ ਹੈ । ਪੁਰਸ਼ ਚਿੱਤ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਅਚਿੱਤ । ਪੁਰਸ਼ 
ਕੋਈ ਪਦਾਰਥ ਨਹੀਂ ਜਿਸ ਦਾ ਗੁਣ ਚੇਤਨਾ ਹੋਵੇ ਸਗੋਂ ਸ਼ੁੱਧ ਚੇਤਨਾ ਹੀ ਪੁਰਸ਼ ਹੈ । ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਇਕ ਹੈ ਪਰ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਉਹ ਅਨੇਕ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਜੈਨੀਆਂ ਦੇ ਜੀਵ ਦਾ ਸਰੂਪ ਇਕ ਹੈ ਤੇ 
ਗਿਣਤੀ ਅਨੇਕ ਹੈ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਸ਼ਵ ਰਚਨਾ ਵਾਸਤੇ ਪੁਰਸ ਦੀ ਮੁਥਾਜ ਹੈ । ਪੁਰਸ਼ ਵੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ 
ਸੰਜੋਗ ਬਰੈਰ ਕਲਪਿਆ ਜਾਣਾ ਅਸੰਭਵ ਹੈ । ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਦੁੱਖਾਂ ਤੋਂ ਨਵਿਰਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਦਾ ਇਕੋ ਇਕ ਤਰੀਕਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗਿਆਨ ਦੁਆਰਾ ਜੀਵਾਤਮਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ 
ਤੋਂ ਵੱਖ ਸਮਝੇ । ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲ ਹੋਣਾ ਸੰਭਵ ਹੈ ਪਰ ਆਦਮੀ ਆਦਮੀ ਦੀ ਜੂਨ ਹੀ ਪਵੇਗਾ 
ਤੇ ਔਰਤ, ਔਰਤ ਵਜੋਂ ਜਨਮ ਲਵੇਗੀ । 

ਜਗਤ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਇਹ ਪਦਾਰਥ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਪੰਝੀ ਹਨ ਤੇ 
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(ਉ) ਪੁਰਸ਼ ਇੱਕ ਚੇਤਨ ਸ਼ਕਤੀ) 

(ਅ) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਇੱਕ (ਅਵਿਅਕਤ) 

(ਏ) ਮਹੱਤ ਇੱਕ (ਬੁੱਧ) 

(ਸ) ਅਹੰਕਾਰ ਇੱਕ (ਹਉਮੈ) 

(ਹ) ਇੰਦਰੀਆਂ ਪੰਜ (ਨਕ, ਕੰਨ, ਜੀਭ, ਚਮੜੀ, ਅੱਖਾਂ) 
(ਕ) ਗਿਆਨ ਪੰਜ (ਗੰਧ, ਸ਼ਬਦ, ਰਸ, ਸਪਰਸ਼, ਰੂਪ) 
(ਬਿ) ਮਨ ਇੱਕ (ਅਰੂਪ) 

(ਗ) ਤਨ ਮਾਤਰਾ ਪੰਜ (ਸੂਖਮ ਪਦਾਰਥ) 

(ਘ) ਭੂਤ ਪੰਜ (ਹਵਾ, ਪਾਣੀ, ਅੱਗ, ਧਰਤੀ, ਆਕਾਸ਼) 


ਯੋਗ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਪਾਤੰਜਲੀ ਰਿਖੀ ਨੇ ਸਾਂਖ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਪਰ ਜਿੱਥੇ 
ਵਧੇਰੇ ਕਰਕੇ ਸਾਂਖ ਅਕ੍ਰਿਯ ਦਿਸਦਾ ਹੈ ਉਥੇ ਯੋਗ ਸਕ੍ਰਿਯ ਹੈ । ਵਿਦਵਾਨ, ਯੋਗ ਨੂੰ ਸਾਂਖ ਦਾ 
ਕ੍ਰਿਆਤਮਕ ਰੂਪ ਆਖਦੇ ਹਨ । ਸਾਂਖ, ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਹੈ, ਯੋਗ, ਸਾਧਨਾ ਦਾਂ । ਯੋਗ 
ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਦਿਲਚਸਪ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਬੇਸ਼ੌਂਕ ਇਹ ਈਸ਼ਵਰਵਾਦੀ (ਸੇਸ਼ਵਰ) ਫ਼ਲਸਫਾ 
ਹੈ ਪਰ ਈਸ਼ਵਰ ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਜਾਂ ਇਸ ਦਾ ਵਿਨਾਸ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਸਾਂਖ ਮਤ ਵਾਲੇ ਪੰਝੀ ਦੀ ਥਾਂ 
ਯੋਗ 26 ਤੱਤ ਕਲਪਦਾ ਹੈ । ਛੱਬੀਵਾਂ ਤੱਤ ਹੀ ਈਸ਼ਵਰ ਹੈ । ਈਸ਼ਵਰ ਕੇਵਲ ਗਿਆਨ ਹੈ । 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਪੁਰਸ਼-ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਮੇਲ ਰਾਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਮੇਲ ਈਸ਼ਵਰ ਦੁਆਰਾ ਸੰਭਵ 
ਹੈ। ਈਸ਼ਵਰ ਵਿਸ਼ਵ ਰਚਨਾ ਦਾ ਨਮਿੱਤ ਕਾਰਨ ਹੈ । ਸੰਜੋਗ ਦੁਆਰਾ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, 
ਵਿਜੋਗ ਦੁਆਰਾ ਵਿਨਾਸ਼ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ ਦੋਵਾਂ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਂਦ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰੇਰਕ 
ਸੋਮਾਂ ਈਸ਼ਵਰ ਹੈ । 
ਗੌਤਮ ਦਾ ਨਿਆਇਸ਼ਾਸਤਰ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਆਧਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨ ਹਸਤੀਆਂ ਨੂੰ ਮੰਨਦਾ ਹੈ : 
1. ਪ੍ਰਮਾਣੂ 
2. ਜੀਵ 
3. ਈਸ਼ਵਰ 
ਪ੍ਰਮਾਣੂ, ਜੀਵ ਅਤੇ ਈਸ਼ਵਰ ਨਿੱਤ ਹਨ । ਈਸ਼ਵਰ ਜੀਵਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦਾ । ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਅਤੇ ਜੀਵ ਸਦਾ ਤੋਂ ਥਿਰ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਈਸ਼ਵਰ ਅਮਰ ਹੈ । ਈਸ਼ਵਰ ਵਿਨਾਸ਼ ਵੀ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਈਸ਼ਵਰ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਅਤੇ ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਪਰਿਵਰਤਨ ਕਰਕੇ ਵਿਸ਼ਵ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਹ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਨ ਨਹੀਂ । ਜੀਵ ਜੰਮਦੇ, ਮਰਦੇ, ਸਰੀਰ ਬਦਲਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 
ਹਨ । ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਈਸ਼ਵਰ ਇਹਨਾਂ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਕਰਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਅਚੇਤਨ, ਅਜੀਵ ਅਤੇ ਜੜ੍ਹ ਪਦਾਰਥ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਜੀਵ ਵੀ ਦ੍ਵ 
ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਚੇਤਨਾ ਸੁਭਾਵਕ ਗੁਣ ਹੈ । ਨਿਆਇ ਦਰਸ਼ਨ ਭੌਤਿਕਵਾਦੀ ਵਧੇਰੇ ਅਤੇ ਈਸ਼ਵਰਵਾਦੀ 
ਘੱਟ ਹੈ । 
ਕਣਾਦ ਦਾ ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਯਥਾਰਥਵਾਦ (੧੦800) ਤੱਤ ਵਿਗਿਆਨ ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ । 
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ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ ਤੇ ਪਦਾਰਥ ਸੱਤ ਹਨ : (1) ਦਰਵ (2) ਗੁਣ (3) ਕਰਮ (3) 
ਸਮਾਨਯ (ਵਿਆਪਕ) (5) ਵਿਸ਼ੇਸ਼ (6) ਸਮਵਾਇ (ਅੰਤਰ ਨਿਹਿਤਤਾ) (7) ਅਭਾਵ । ਜਿਹੜੀ 
ਵਸਤੂ ਗਿਆਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜਾਂ ਜਿਸ ਵਸਤੂ ਦਾ ਕੋਈ ਨਾਮ ਹੈ, ਪਦਾਰਥ ਹੈ । 
“ਵਿਸ਼ੇਸ਼” ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਹੱਤਤਾ ਹੈ । ਹਰ ਪਦਾਰਥ ਭਾਵੇਂ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਪਰ 
ਹਰ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ (ਗੁਣ) ਹੈ ਜਿਸ ਕਾਰਨ ਉਹ ਬਾਕੀਆਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨਤਾ ਰਖਦਾ 
ਹੈ । ਅੱਗ ਅਤੇ ਪਾਣੀ ਬੇਸ਼ੱਕ ਦੋਵੇਂ ਹੀ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਤੋਂ ਉਪਜੇ ਹਨ ਪਰ ਇਹਨਾਂ ਦੋਵਾਂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੇ 
ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਵਿਚ ਵੱਖ ਵੱਖ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਵਿਚਲੀ ਅਨੰਤ ਵਿਭਿੰਨਤਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੀ 
ਭਿੰਨਤਾ ਕਾਰਨ ਆਈ ਹੈ । ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਅਨੁਸਾਰ ਈਸ਼ਵਰ ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਦਾ ਨਮਿੱਤ ਕਾਰਨ ਹੈ । 
ਦਰਵ ਨੌਂ ਹਨ : (1) ਪ੍ਰਿਥਵੀ (2) ਪਾਣੀ (3) ਅੱਗ (4) ਹਵਾ (5) ਆਕਾਸ਼ (6) ਦਿਸ਼ਾ (7) ਕਾਲ 
(8) ਆਤਮਾ (9) ਮਨ । ਅਕਾਸ਼, ਦਿਸ਼ਾ ਅਤੇ ਕਾਲ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੇ ਨਹੀਂ ਬਣੇ ਹੋਏ ਪਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਇਹਨਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਹੈ । ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਮਨ ਚੇਤਨ ਦ੍ਵ ਹਨ । ਪ੍ਰਿਥਵੀ, ਪਾਣੀ, ਅੱਗ ਅਤੇ ਹਵਾ 
ਭੌਤਿਕ ਦਰਵ ਹਨ । ਆਤਮਾਵਾਂ ਅਤੇ ਮਨ ਅਣਗਿਣਤ ਹਨ, ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਵੀ । ਇਹ ਸਭ 
ਨਿੱਤ ਹਨ, ਅਨਾਦੀ ਅਤੇ ਅਬਿਨਾਸੀ ਹਨ । ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਦੇ ਮੂਲ ਦ੍ਵਾਂ ਨੂੰ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । (1) ਭੌਤਿਕ ਦਰਵ (2) ਅਧਿਆਤਮਕ ਦ੍ਵ । ਈਸ਼ਵਰ ਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ 
ਕਰਨ ਲਈ ਨਿੱਤ ਦ੍ਰਵਾਂ ਨੂੰ ਜੋੜ ਤੋੜ ਕੇ ਇਹ ਕਾਰਜ ਸੰਪੂਰਣ ਕੀਤਾ । 

ਮੀਮਾਂਸਾ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਦੋ ਭਾਗ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ : (1) ਪੂਰਵ ਮੀਮਾਂਸਾ (2) ਉੱਤਰ ਮੀਮਾਂਸਾ । 
ਪੂਰਵ ਮੀਮਾਂਸਾ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਮੀਮਾਂਸਾ ਵੀ ਕਹਿ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਉੱਤਰ ਮੀਮਾਂਸਾ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂਤ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ । ਮੀਮਾਂਸਾ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਪਵਿਤਰ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਵਿਧੀਵਤ ਖੋਜ-ਪ੍ਰਣਾਲੀ । ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜਗਤ-ਮਿਥਿਆ ਨਹੀਂ, ਯਥਾਰਥ ਹੈ । ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਰਸ਼ਕ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਹੈ । ਜੈਮਿਨੀ ਦਾ ਇਹ 
ਸਿਧਾਂਤ ਬਹੁਲਤਾਵਾਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਅਨੁਸਾਰ ਅਸੰਖਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਅਤੇ ਅਣਗਿਣਤ ਜੀਵ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ 
ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਹਨ । ਜਗਤ ਰਚਨਾ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ ਤੇ ਪਦਾਰਥ ਨਿੱਤ ਹਨ । ਜਗਤ ਅਨਾਦੀ 
ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ ਵੀ । ਈਸ਼ਵਰ ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਪਹਿਲੇ ਮੀਮਾਂਸਕਾਂ ਨੇ ਨਾ ਸਿਰਫ਼ ਰੱਬ ਦੀ 
ਹੋਂਦ ਮੰਨਣ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ ਕੀਤਾ ਸਗੋਂ ਉਸ ਦਾ ਮਖੌਲ ਉਡਾਇਆ । ਪਰ ਬਾਦ ਦੇ ਮੀਮਾਂਸਕ 
ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਹੋਂਦ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ ਨਹੀਂ । ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਨੁਸਾਰ ਪਦਾਰਥ ਅੱਠ ਹਨ : (1) ਦ੍ਵ, (2) 
ਗੁਣ, 3) ਕਰਮ, (4) ਵਿਆਪਕ, (5) ਅੰਤਰ ਨਿਹਿਤਤਾ, (ਪਰਤੰਤਰਤਾ), (6) ਸ਼ਕਤੀ, (7) 
ਅਨੁਰੂਪਤਾ (ਸਾਦ੍ਰਿਸ਼) (8) ਸੰਖਿਆ । ਇਕ ਪਦਾਰਥ ਦੂਜੇ ਉੱਤੇ ਨਿਰਭਰ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਕੁਮਾਰਿਲ 
ਇਹਨਾਂ ਅੱਠ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦੋ ਹੋਰ (1) ਅੰਧਕਾਰ (2) ਧੁਨੀ ਦੀ ਵੀ ਕਲਪਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । 
ਜੀਵ, ਆਤਮਾਵਾਂ ਅਤੇ ਦੇਵਤੇ ਅਨੇਕ ਹਨ । ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਪਰ ਈਸ਼ਵਰ ਕਿਤੇ 
ਨਹੀਂ । ਉਸਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ । ਵੇਦ ਅਨਾਦੀ ਹੈ-ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਰਚਣਚਾਰਾ ਨਹੀਂ । ਸੋ 
ਵੇਦਬਾਣੀ ਵੀ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਸਬੂਤ ਨਹੀਂ । ਅਣੂ ਅਤੇ ਆਤਮਾਵਾਂ ਬਿਨਾਂ ਈਸ਼ਵਰੀ ਮਦਦ 
ਦੇ ਆਪ ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਨਿੱਤ ਸਚਾਈ ਹੈ ਜਿਸਦੀ ਰਚਨਾ ਆਪੇ ਹੋਈ ਹੈ । ਪਰਲੋਂ ਨਾਂ 
ਦੀ ਕੋਈ ਚੀਜ਼ ਨਹੀਂ । 
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ਬਾਦਰਾਇਣ ਦੇ ਬ੍ਰਹਮ ਸੂਤਰਾਂ ਨੇ ਵੇਦਾਂਤ ਨੂੰ ਸੰਗਠਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ 
ਅਦਵੈਤਵਾਦੀ ਸੁਭਾਵ ਬਾਰੇ ਗੋਬਿੰਦਪਾਦ, ਗੋਡਪਾਦ ਅਤੇ ਸੰਕਰ ਨੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਕੰਮ ਕੀਤਾ । 
ਸ਼ੰਕਰ ਅਨੁਸਾਰ ਦਿ੍‌ਸ਼ਟਮਾਨ ਜਗਤ ਦਾ ਕਾਰਨ ਅਤੇ ਆਧਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਹੈ । ਜਗਤ ਮਿਥਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਅਗਿਆਨ ਕਾਰਨ ਵਾਸਤਵਿਕ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਪ੍ਰਤੀਤੀ ਮਾਇਆ ਹੈ । ਜਗਤ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ 
ਦਾ ਆਪਸੀ ਸੰਬੰਧ ਕੀ ਹੈ? ਸ਼ੰਕਰ ਅਨੁਸਰ ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਅਗਿਆਨ ਵਿਚੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ । 
ਸੰਬੰਧ ਦੋ ਵਸਤਾਂ ਵਿਚਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਜਗਤ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦੋ ਨਹੀਂ ਇਕ ਹਨ । ਕੇਵਲ ਬ੍ਰਹਮ 
ਹੈ । ਬ੍ਰਹਮ ਨਿੱਤ ਅਤੇ ਅਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ । ਅਨਿੱਤਤਾ ਅਤੇ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲਤਾ ਮਾਇਆ 
ਦੇ ਲੱਛਣ ਹਨ, ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਨਹੀਂ । ਜਗਤ ਮਾਇਆ ਦਾ ਪਰਪੰਚ ਹੈ । ਜਗਤ ਦੀ ਹੋਂਦ ਇੰਦਰੀਆਂ 
ਦੁਆਰਾ ਸਿੱਧ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇੰਦਰੀਆਵੀ ਗਿਆਨ ਮਿੱਥਿਆ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਦੋਸ਼ਯੁਕਤ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ, ਪੂਰਨ ਸੱਚ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਜਗਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਜਗਤ ਨੂੰ ਸੱਚ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਣਾ ਗ਼ਲਤ ਹੈ । ਮਾਇਆ, ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਲੱਛਣ ਨਹੀਂ, ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਤੇ ਅਵਿੱਦਿਆ, 
ਜੀਵ ਆਤਮਾ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਹੈ । ਮਾਇਆ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਸੱਚ ਤੇ ਪਰਦਾ ਪਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਅਗ 
ਦਾ ਧਰਮ ਤਪਸ਼ ਹੈ, ਤਿਵੇਂ ਈਸਵਰ ਦਾ ਧਰਮ ਮਾਇਆ ਹੈ । ਮਾਇਆ ਨਿੱਤ ਹੈ ਪਰ ਅਵਿਦਿਆ 
ਅਨਿੱਤ । ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋਣ ਤੇ ਅਵਿਦਿਆ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਮਾਇਆ ਦਾ ਨਹੀਂ । 
ਜਗਤ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸੱਚ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਅੰਤਿਮ ਸਚਾਈ ਨਹੀਂ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਜਗਤ ਨੂੰ 
ਸ਼ੰਕਰ ਵਰਣਨ ਅਤੀਤ ਵੀ ਆਖਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਇਸ ਨੂੰ ਸੁਫਨੇ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਦਿੰਦਾ ਹੋਇਆ 
ਆਖਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਸੁਫ਼ਨਾ ਚਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਉਨਾ ਚਿਰ ਉਹ ਅਸਲੀ ਲਗਦਾ ਹੈ । 
ਸੁਫਨਾ ਟੁੱਟ ਜਾਣ ਤੇ ਸੱਚ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਜਗਤ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਲੰਮੇਰਾ ਸੁਫ਼ਨਾ ਹੈ । 

ਹੋਂਦ ਕੇਵਲ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਹੀ ਅੰਤਿਮ ਹੈ । ਜਗਤ ਨੇ ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਣਾ ਹੈ । 
ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਜੀਵ ਜੰਤ ਰੂਪ ਵਟਾਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਆਤਮਾ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਹੋਣ ਕਾਰਨ 
ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਹੈ । 

ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਸਪਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਰਤੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਦੇ 
ਸੰਕਲਪ ਨੂੰ ਵਿਭਿੰਨ ਧਾਰਨਾਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਵਰਤਿਆ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । “ਰਿਤ' ਤੋਂ ਲੈ 
ਕੇ “ਮਾਇਆ” ਦੇ ਸੰਕਲਪ ਤਕ ਇਸ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਇਸ ਦੇ ਵੱਖ 
ਵੱਖ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ । 
(ਅ) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦੀ ਸੇਧ 

ਭਾਰਤੀ ਚਿੰਤਨ ਦੀ ਅਵੈਦਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੇ, ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ, 
ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਯੂਨਾਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚੱਲਿਤ ਸਨ । ਮੁਢਲੇ ਯੂਨਾਨੀ ਦਾਰਸਨਿਕ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸਾਰੇ 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਹੀ ਸਨ । ਥੇਲਿਸ (111੦5), ਅਨੈਕਸੀਮਾਂਦਰ (/8800806), ਅਨੈਕਸ਼ੀਮੀਨਜ਼ 
(.4118੧11110105), ਲਿਉਕੀਪਸ (1.੬021%੭੫5). ਦੈਮੇਕ੍ਰਾਈਤਸ (32€010011005), ਐਪੀਕਿਊਰਸ 
(£੧/੮੫॥੦5) ਅਤੇ ਲੁਕਰੇਸ਼ਿਅਸ (1.0:10005) ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਇਹੋ ਸਿੱਧ ਕਰਦਾ 
ਹੈ । ਸੁਕਰਾਤ, ਅਫਲਾਤੂਨ ਅਤੇ ਅਰਸਤੂ ਇਸ ਸ੍ਰੇਣੀ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦੇ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹਨਾਂ ਦਾ 
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ਸਮੁੱਚਾ ਚਿੰਤਨ ਸਿਰਫ਼ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਉੱਤੇ ਕੇਂਦਰਿਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । 
ਥੈਲਿਸ (640-550 ਪੂ. ਈ ) ਨੇ ਮਿਲੇਤਸ (41੬੫5) ਵਾਸੀਆਂ ਨੰ ਇਹ ਦੱਸ ਕੇ ਹੈਰਾਨ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤਾਰਿਆਂ ਅਤੇ ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦੀ ਉਹ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਦੇਵਤੇ ਨਹੀਂ 
ਸਗੋਂ ਬਲਦੀ ਅੱਗ ਦੀਆਂ ਗੇਂਦਾ ਹਨ। ਉਸ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਜਾਣ ਲਿਆ ਸੀ ਕਿ ਪਾਣੀ ਸਭ 
ਜਿਉਂਦੀਆਂ ਅਤੇ ਨਿਰਜਿੰਦ ਵਸਤਾਂ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਆਧਾਰ ਉਹ 
ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਮੰਨਦਾ ਹੈ । ਅਨੈਕਸੀਮਾਂਦਰ (610-540 ਪੂ, ਈ.) ਨੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਆਧਾਰ ਅਨੰਤ 
ਪਦਾਰਥ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ । ਇਹ ਪਦਾਰਥ ਪਹਿਲੋਂ ਇਕੱਲਾ ਸੀ ਪਰ ਬਾਦ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧੀ ਤੱਤ ਵੱਖ 
ਵੱਖ ਹੋ ਗਏ । ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਹਨ । ਸਾਰੇ ਗ੍ਰਹਿ ਪਹਿਲੋਂ ਤਰਲ ਸਨ 
ਪਰ ਸੂਰਜ ਦੀ ਗਰਮੀ ਸਦਕਾ ਤਰਲ ਪਦਾਰਥ ਬੁਖ਼ਾਰਾਤ ਬਣ ਕੇ ਉਡ ਗਿਆ । ਜੀਵਨ ਪਹਿਲੋਂ 
ਸਮੰਦਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਤੇ ਫਿਰ ਮੈਦਾਨਾਂ ਵੱਲ ਵਧਿਆ । ਹੇਰਾਕਲਾਈਤਸ (46,821006 
530-470 ਪੂ. ਈ.) ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਹਰ ਚੀਜ਼ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲੀ ਹੁੰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । ਜਿਹੜਾ ਠੋਸ 
ਪਦਾਰਥ ਸਾਨੂੰ ਅਹਿਲ ਦਿਸਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਵੀ ਅਦਿਖ ਹਰਕਤ ਹੈ । ਅਗਨੀ ਨੰ ਉਸ ਨੇ 
ਪਰਤੀ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੱਤ ਮੰਨਿਆ । ਵਿਸਵ ਦਾ ਨਿਕਾਸ ਅਤੇ ਅੰਤ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਅੱਗ ਵਿਰ ਹੁੰਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਸੰਘਰਸ਼ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ । ਜਿਹੜੇ ਵਿਅਕਤੀ, ਜੀਵ ਅਤੇ ਕੌਮਾਂ ਜੱਦੋ-ਜਹਿਦ 
ਵਿਚੋਂ ਨਹੀਂ ਗੁਜ਼ਰਦੀਆਂ ਉਹ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਬਿਨਾਂ ਹਿਲਾਇਆ ਤਾਂ ਆਚਾਰ ਵੀ 
ਖ਼ਰਾਬ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਸਭ ਉੱਤੇ ਲਾਗੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਨਾ ਆਦਮੀਆਂ ਨੇ 
ਬਣਾਇਆ ਹੈ ਨਾ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੇ । ਇਹ ਹਮੇਸ਼ ਹਮੇਸ਼ ਤੋਂ ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਚੱਲ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਆਪਣੇ 
ਆਪ । ਅਨੈਕਸੀਮੀਨਜ਼ (450 ਪੂ. ਈ.) ਪਾਣੀ ਦੀ ਥਾਂ ਹਵਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਰ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਆਧਾਰ ਮੰਨਦਾ ਸੀ । 
ਜਿਥੇ ਪਾਣੀ ਨਹੀਂ ਵੀ ਹੁੰਦਾ, ਹਵਾ ਉਥੇ ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਵਸਤਾਂ ਦੇ ਅੰਦਰ ਬਾਹਰ ਸਭ ਥਾਂ ਹਵਾ 
ਵਿਆਪਕ ਹੈ । ਐਮਪੀਦੋਕਲੀਜ਼ (%॥0੭੬6061੦. 445ਪੁ.ਈ. ) ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਦਰਤ ਜੀਵਾਂ ਉਤੇ 
ਤਜਰਬੇ ਕਰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । ਉਸਨੇ ਹਵਾ, ਮਿੱਟੀ, ਅਗਨੀ ਤੇ ਪਾਣੀ, ਚਾਰ ਤੱਤਾਂ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਦਾ 
ਆਧਾਰ ਮੰਨਿਆ । 
ਦੇਮੋਕਰਾਈਤਸ (460-360 ਪੂ. ਈ.) ਅਤੇ ਲਿਊਕੀਪਸ (445 ਪੂ. ਈ.) ਦਾ, ਅਧਿਆਪਕ 
ਸ਼ਾਗਿਰਦ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਸੀ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨ ਪ੍ਰਮਾਣੂਵਾਦ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ । ਮਗਰੋ ਐਪੀਕਿਊਰਸ 
(341-270 ਪੂ. ਈ.) ਅਤੇ ਲਿਉਕਰੇਸ਼ਿਅਸ (96-55 ਪੂ. ਈ.) ਨੇ ਇਸ ਸਿਧਾਂਤ ਨੰ ਅੱਗੋਂ 
ਵਿਕਸਿਤ ਕੀਤਾ । ਇਨ੍ਹਾ ਪ੍ਰ੍ਹਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸਾਰਾ ਪਸਾਰਾ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਮਾਦੀ 
ਕਿਣਕਿਆਂ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਇਮਾਰਤਾਂ ਇੱਟਾਂ ਦੀਆਂ 
ਬਣੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ, ਉਵੇਂ ਕੁਦਰਤ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ । ਵਸਤਾਂ ਨੰ ਜਦੋਂ ਬਰੀਕ ਹਿੱਸਿਆਂ 
ਵਿੱਚ ਖੰਡਿਤ ਕਰਦੇ ਜਾਈਏ ਤਾਂ ਇਕ ਅਵਸਥਾ ਅਖ਼ੀਰ ਵਿਚ ਅਜਿਹੀ ਆ ਜਾਵੇਗੀ ਕਿ ਨਿੱਕੋ ਕਣ 
ਅਗੋਂ ਖੰਡਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ । ਇਹ ਹੀ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਹਨ । ਜਿਥੇ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਨਹੀਂ ਹਨ ਉਥੇ ਪੁਲਾੜ ਹੈ । 
ਪਹਿਲੋਂ ਅਨੈਕਸਾਗੋਰਸ (48%820185 : 500-428 ਪੂ. ਈ.) ਨੇ ਵੀ ਪ੍ਰਰ੍ਹਿਤੀ ਬਾਰੇ ਕਈ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਅਨੁਮਾਨ ਲਾਏ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਰਸਤੂ ਨੇ ਗ਼ਲਤ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ । 
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ਪੁਮਾਣੂਵਾਦੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ, ਮਨ ਅਤੇ ਰੂਹਾਂ ਤਕ, ਸਭ ਕੁੱਝ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ । 
ਫ਼ਰਕ ਸਿਰਫ਼ ਇੰਨਾ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮਾਂ ਵਰਗੀ ਚੀਜ਼ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਵਧੇਰੇ ਸਾਫ਼ ਅਤੇ ਵਧੇਰੇ ਗੋਲ ਹਨ, 
ਇਹ ਉਹੋ ਜਿਹੇ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਹੋ ਜਿਹੇ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੀ ਅੱਗ ਬਣੀ ਹੋਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਸਭ 
ਸਾਨੂੰ ਉਹਨਾਂ ਵਸਤਾਂ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਸੰਸਾਰ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ । ਭੂਤ 
ਅਤੇ ਭਵਿੱਖ ਵਿੱਚ ਵੀ । ਹਰ ਪਲ ਗ੍ਰਹਿ ਆਪਸ ਵਿਚ ਟਕਰਾਂ ਟਕਰਾ ਚੂਰ ਚੂਰ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ । 
ਸੰਸਾਰ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ ਅਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਨਵੇਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆ ਰਹੇ ਹਨ । ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦੀ 
ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਉਮਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ।“ 

ਪੁਰਾਤਨ ਯੂਨਾਨੀ ਚਿੰਤਕਾਂ ਤੋਂ ਬਾਦ ਫਰਾਂਸਿਸ ਬੇਕਨ (1561-1626 ਈ.) ਅਤੇ ਹੱਬਜ਼ 
(11੦665) ਤਕ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦਾ ਖੇਤਰ ਅਣਗੌਲਿਆ ਸੁੰਨਾ ਪਿਆ ਰਿਹਾ । ਬੇਕਨ ਅਤੇ ਹੱਬਜ਼ 
ਸਮਕਾਲੀ (ਹੱਬਜ਼ ਬੇਕਨ ਤੋਂ 27 ਸਾਲ ਛੋਟਾ ਸੀ) ਦਾਰਸਨਿਕਾਂ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਕੁਦਰਤ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 
ਪਿੰਡਾਂ (06065) ਦਾ ਸਮੂਹ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਪਿੰਡ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਵਾਂਗ ਏਨੇ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਨਹੀਂ ਹਨ ਕਿ 
ਇਨਹਾਂ ਦੀ ਅੱਗੋਂ ਵੰਡ ਨਾ ਹੋ ਸਕੇ । ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਹਾੱਬਜ਼ ਇਉ' ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ : 

ਪਿੰਡ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਵਸਤ ਜਿਸਦੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਹੌਂਦ ਹੈ । ਉਸ ਬਾਰੇ ਕਥਨ ਕੀਤੇ 
ਸਾਡੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਉਸ ਉੱਤੇ ਕੋਈ ਅਸਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । 

ਪੁਲਾੜ ਤੋਂ ਉਸਦਾ ਭਾਵ ਸੀ 'ਮਨ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਉਹ ਥਾਂ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਸਤੂ ਸਮਾ 
ਸਕੇ” । ਗਤੀ ਬਾਰੇ ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ, “ਉਹ ਅਵਸਥਾ ਜਿਸ ਵਿਚ ਇਕ ਪਿੰਡ ਇਕ ਥਾਂ ਤੋਂ ਦੂਜੀ ਥਾਂ 
ਬਦਲ ਲਵੇ` । ਹੱਬਜ਼ ਨੇ ਗਤੀ, ਪੁਲਾੜ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਸਮੇਂ ਨੂੰ ਵੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ 
ਕੀਤਾ । ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਸਮਾਂ, ਗਤੀ ਅਤੇ ਪੁਲਾੜ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਹਸਤੀ ਰੱਖਦਾ ਹੈ । 

ਜੀਨ ਜੈਕ ਫੂਸੋ (1712-1778 ਈ ) ਦੀ ਹਾਲਤ ਨਿਆਇ ਸ਼ਾਸਤਰੀਆਂ ਵਰਗੀ ਹੈ । ਉਹ 
ਰੱਬ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰੱਖਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਰੱਬ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਹਸਤੀ ਆਖਦਾ ਹੈ । ਉਸ ਨੇ 
ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤੀ ਤੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਸਿੱਖਿਆ ਲੈਣੀ 
ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਉੱਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਦ ਕਿ ਸਮਾਜ ਵਿਸ਼ਵਾਸਘਾਤ ਵੀ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਨੇਕ ਹੈ ਪਰ ਸਮਾਜ ਬੁਰਾਈਆਂ ਅਤੇ ਚਲਾਕੀਆਂ ਫਰੇਬਾਂ ਨਾਲ ਭਰਿਆ 
ਪਿਆ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਨਜ਼ਦੀਕ ਹੋਈਏ ਤਾਂ ਇਹ ਸਾਨੂੰ ਖੁੱਲ੍ਹ ਅਤੇ ਪਿਆਰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ ਜਦ 
ਕਿ ਸਮਾਜ ਸਾਡੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਖੌਫ਼ ਪੈਦਾ ਕਰ ਕੇ ਦਬਾਉ ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ । ਸਮਾਜ ਕਾਹਲੇ, ਛੁਹਲੀ 
ਤਬੀਅਤ ਦੇ, ਘਿ੍‌ਣਾਜਨਕ ਮੂਰਖਾਂ ਨਾਲ ਭਰਿਆ ਪਿਆ ਹੈ ਪਰ ਕੁਦਰਤ ਸ਼ਾਹਾਨਾ ਅੰਦਾਜ਼ ਵਿਚ 
ਮਾਣਮੱਤੀ ਤੋਰ ਤੁਰਦੀ ਹੈ । 

ਕਾਰਲ ਮਾਰਕਸ ਅਤੇ ਏਂਗਲਜ਼ ਦਾ ਦਰਸ਼ਨ ਭਾਵੇਂ ਹੀਗਲ ਦੇ ਵਿਚਾਰਵਾਦ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਨਿਰੋਲ ਭੌਤਿਕਵਾਦੀ ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਦੀ ਹੈ । ਕਾਰਲ ਮਾਰਕਸ ਦੀਆਂ 
ਲਿਖਤਾਂ ਜਿੰਨੀ ਗੰਭੀਰਤਾ ਨਾਲ ਅਰਥਸ਼ਾਸਤਰ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤੀ ਵਿਗਿਆਨ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਵਿਚਾਰੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਹਨ, ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਮਹੱਤਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਿਆ । 
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ਮਾਰਕਸੀ ਸਿਧਾਂਤ ਧਰਮ ਅਨੁਭਵ, ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਦੈਵੀ ਹਸਤੀ ਦੀ ਹੋਂਦ ਤੋਂ ਚਾਰਵਾਕ ਵਾਂਗ 
ਮੁਨਕਰ ਹੈ । ਇਸ ਜੀਵਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਅਤੇ ਬਾਦ ਦਾ ਕੋਈ ਜੀਵਨ ਨਹੀਂ । ਕਿਤੇ ਚੰਗੇ ਮੰਦੇ ਕਰਮਾਂ 
ਦਾ ਨਿਬੇੜਾ ਨਹੀਂ ਹੋਣਾ । ਇਸੇ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੁੱਖ ਸੁੱਖ ਭੋਗ ਕੇ ਚਲਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸੰਸਾਰ 
ਮਾਦੀ ਹੈ ਤੇ ਮਾਦਾ ਨਿੱਤ ਹੈ । 

ਹਰਬਰਟ ਸਪੈਂਸਰ (1820-1903 ਈ.) ਨੇ ਐਲਾਨ ਕੀਤਾ ਕਿ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਆਧਾਰ ਪਦਾਰਥ, 
ਪ੍ਮਾਣੂ ਜਾਂ ਪਿੰਡ ਨਹੀਂ ਹਨ । ਇਕ ਅਨੰਤ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਹੋਣੀ ਨਿਰਧਾਰਿਤ ਕਰਦੀ 
ਹੈ । ਸਾਰੀ ਕੁਦਰਤ ਸੰਗੀਤਮਈ ਹੈ । ਦਿਲ ਦੀਆਂ ਧੜਕਣਾਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੈ, ਵਾਇਲਨ ਦੀਆਂ ਤਾਰਾਂ ਦੇ 
ਕਾਂਬੇ ਤਕ, ਰੌਸ਼ਨੀ, ਆਵਾਜ਼ ਅਤੇ ਤਾਪ ਦੀਆਂ ਸੂਖਮ ਤਰੰਰਾਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਮਹਾਂਸਾਗਰਾਂ ਦੇ ਜਵਾਰਭਾਟਿਆਂ 
ਤਕ, ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਦੇ ਆਉਣ ਜਾਣ (੪1160166੦) ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਕਾਲ-ਚੱਕਰ 
ਤਕ, ਦਿਨ ਰਾਤ ਦੇ ਉਦਯ ਅਸਤ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਰੁੱਤ ਪਰਿਵਰਤਨ ਤਕ ਅਤੇ ਅਣੂਆਂ ਦੀਆਂ ਹਰਕਤਾਂ 
ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ, ਕੌਮਾਂ ਦੀ ਚੜ੍ਹਤ ਅਤੇ ਬਰਬਾਦੀ ਤਕ ਦੇ ਸਭ ਘਟਨਾ-ਕ੍ਰਮ ਕੁਦਰਤੀ ਸੰਗੀਤਮਈ ਸ਼ਕਤੀ 
ਦੇ ਦ੍ਰਿੜ ਕਾਨੂੰਨ ਕਾਰਨ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਅਪਰਿਵਰਤਿਤ ਕਾਨੂੰਨ ਹਰ 
ਵਸਤ ਨੂੰ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਸ਼ਕਤੀ, ਨਿਰਪੇਖ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਹੈ । 

ਰਾਲਫ ਪੈਰੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦੀ ਨਿਮਨਲਿਖਤ ਵੰਡ ਉਪਵੰਡ ਕਰਦਾ ਹੈ , ੍ 
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ਸਾਰੇ ਪੁਰਾਤਨ ਯੂਨਾਨੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਾਧਾਰਣ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ (481੪14800081150) ਵਿਚ 
ਆਉਦੇ ਹਨ । ਥੇਲਿਸ, ਅਨੈਕਸੀਮੈਂਦਰ, ਅਨੈਕਸੀਮੀਨਜ਼, ਲਿਊਕੀਪਸ, ਐਪੀਕਿਊਰਸ, 
ਲੁਕਰੇਸ਼ਿਅਸ ਅਤੇ ਅਨੈਕਸਾਗੋਰਸ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਮਾਣੂਵਾਦੀ (੧0015) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਪਦਾਰਥਵਾਦ 
ਦੀ ਉਪਵੰਡ ਵਿਚ ਰੱਖੇ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਸਪੈਂਸਰ ਸ਼ਕਤੀਵਾਦੀ (2੪੬5) ਸੀ । ਸਾਧਾਰਣ 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਆਧਾਰ ਪ੍ਰਮਾਣੂ, ਮਾਦਾ, ਵਸਤੂਆਂ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ । 
ਆਲੋਚਨਾਤਮਕ (61108)) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਇਹਨਾਂ ਆਧਾਰਾਂ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਅਹਿਮੀਅਤ 
ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ । ਪ੍ਰਤੱਖਵਾਦੀ (10800੯150), ਕੁਦਰਤ ਵਿਚਲੇ ਦਰਵ (6065(80੦6) ਦੀ ਥਾਂ ਕੁਦਰਤ 
ਦੇ ਰੂਪ (7੦॥॥) ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰਦੇ. ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਜਿਸ ਵਿਧਾਨ ਵਿਚ ਕਾਰਜ ਕਰਦੀ 
ਹੈ-ਉਸ ਦਾ ਕਾਰਨ ਲਭਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਧਰਤੀ ਵਸਤਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵੱਲ ਖਿਚਦੀ ਹੈ । 
ਗ੍ਰਹਿਣ ਲੱਗਣ ਦੀਆਂ ਤਰੀਕਾਂ ਸੈਂਕੜੇ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਪਤਾ ਲਾਈਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ, ਆਦਿਕ । 
ਵਸਤਾਂ ਅਤੇ ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਿਚਲਾ ਸੰਬੰਧ ਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸਿਸਟਮ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨੀ 
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ਪ੍ਰਤੱਖਵਾਦੀਆਂ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆਵਾਦ (48੧00 35 ॥ਿ੦੯੬55) ਸਿਸਟਮ ਦੀ ਥਾਂ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ 
ਨੂੰ ਤਰਜੀਹ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਦਰਵ ਅਤੇ ਸਿਸਟਮ ਦੋਵੇਂ ਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹਨ ਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਵਿਧਾਨ 
ਯਾਂਤਰਿਕ ਨਹੀਂ । ਕੁਦਰਤ ਅੰਧਾਧੁੰਦ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਵੀ ਨਹੀਂ । ਇਸ ਵਿਚ ਚੇਤਨਾ ਹੈ ਤਦੇ 
ਇਹ ਚੇਤਨਤਾ ਪੈਦਾ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਇਸ ਵਿਚ ਰੂਹਾਨੀ ਧੜਕਣ ਹੈ । 

ਪ੍ਰਕਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਵਿਚ ਇੰਨੇ ਵਖਰੇਵੇਂ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਵੀ ਕੁਝ ਇਕ ਸਮਾਨਤਾਵਾਂ ਪ੍ਰਤੱਖ 
ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਰ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਸਰਵੁੱਚ ਸਥਾਨ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਗਿਆਨ-ਸਿਧਾਂਤ 
(€[1156100102₹) ਅਨੁਸਾਰ ਯਥਾਰਥ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ ਸਮਰੂਪ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਪਰੇ ਕੋਈ 
ਸਤਿ ਨਹੀਂ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਕੀਮਤ-ਸਿਧਾਂਤ (850010&੯) ਸਾਨੂੰ ਦਸਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵਨ ਦਾ ਕੁਦਰਤ 
ਨਾਲ ਵੱਧ ਤੋਂ ਵੱਧ ਨਜ਼ਦੀਕੀ ਰਿਸ਼ਤਾ ਕਾਇਮ ਕਰ ਕੇ, ਇਸ ਨਾਲ ਇਕਸੁਰ ਹੋ ਕੇ ਅਸੀਂ ਉੱਚਤਮ 
ਆਦਰਸ਼ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਨੈਤਿਕ ਸ਼ਾਸਤਰ (੬0005), ਸੁਖਵਾਦੀ 
(1€0010506) ਹੈ । ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਖੁਸ਼ੀਆਂ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਚੰਮ ਖੁਸ਼ੀਆਂ ਹੀ ਹੋਣ, ਇਹ 
ਸੋਂਦਰਯਪੂਰਣ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ । 

“ਭਾਵੇਂ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਲਈ ਆਨੰਦ ਸਰਬੋਤਮ ਕੀਮਤ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇਣਾ 
ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਇਹ ਆਨੰਦ ਨੀਵੇਂ ਦਰਜੇ ਦਾ ਨਹੀਂ ।”” ਜਾਰਜ ਸੰਤਾਇਨਾ ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾ ਸੀ 
ਕਿ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸੁਭਾਵ ਨੀਵਾਣ ਵੱਲ ਵਹਿਣ ਵਾਲਾ ਕਲਪ ਲੈਣਾ ਗ਼ਲਤ ਹੈ । ਕੀ 
ਨੇਕੀ-ਭਰੀ ਉੱਚ ਅਵਸਥਾ ਵੀ ਬਿਲਕੁਲ “ਕੁਦਰਤੀ” ਨਹੀਂ ਹੈ? 

ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਸੋਂਦਰਯਸ਼ਾਸਤਰ (30205) ਪੂਰਨ ਤੌਰ ਤੇ ਪ੍ਰਾਕ੍ਰਿਤਿਕ ਹੈ, ਭਾਵ ਕੁਦਰਤ 
ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਕਲਾਤਮਕ ਤੇ ਸੁਹਜਾਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਰੂਹਾਨੀਅਤ ਜਾਂ 
ਪਰਾਭੌਤਿਕਤਾ ਦੀ ਵਧੇਰੀ ਥਾਂ ਨਹੀਂ । ਜੇ ਕੁੱਝ ਲੋਕ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਦੀ ਪਸੰਦ ਘਟੀਆਂ ਗਰਦਾਨਦੇ 
ਹਨ, ਫਿਰ ਵੀ ਕੀ ਹੈ । ਮਨੁੱਖ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਹਮੇਸ਼ ਹਮੇਸ਼ ਤੋਂ ਬੱਚਾ ਹੈ । ਤੇ ਬੱਚੇ ਦੇ ਸੁਹਜ ਸੁਆਦ 
ਮਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਤੇ ਨਿੱਕੇ ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । 

ਹੁਣ ਸਵਾਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦਾ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕੀ ਸਥਾਨ ਹੈ? ਪਹਿਲੋਂ ਪਹਿਲ ਤਾਂ 
ਪ੍ਰ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਵਿਚ ਧਰਮ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਨੀ ਤਰਕ-ਸੰਗਤ ਨਹੀਂ ਸੀ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ । ਧਰਮ ਦਾ 
ਆਧਾਰ ਵੀ ਪਰਾਸਰੀਰਕ ਹੋਂਦਾਂ ਅਤੇ ਕਰਾਮਾਤੀ ਘਟਨਾਵਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ । ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਧਰਮ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦੋ ਵਿਰੋਧੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾਵਾਂ ਹੋਈਆਂ । ਰੱਬ ਕੀ ਹੈ, ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਸਰੂਪ ਕੀ ਹੈ, 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਰਚਣਹਾਰ ਕੌਣ ਹੈ,-ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਕੋਈ ਸਥਾਨ ਨਹੀਂ । 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਜਿਹੇ ਸਵਾਲਾਂ ਦੇ ਸਮਾਧਾਨ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਵੀ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਉੱਚਤਮ 
ਕੀਮਤਾਂ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਉੱਦਮ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ।'' ਪਿਛਲੇਰੇ ਚਿੰਤਕਾਂ, ਜਿਵੇਂ ਜਾਨ ਡਿਊਈ (10401 1੬੧੦੦) ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਰਹੱਸ 
ਅਨੁਭਵ ਨਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਅਵਸਥਾ ਹੈ ਵੀ ਤਾਂ ਉਹ ਵੀ ਗ਼ੈਰਕੁਦਰਤੀ ਨਹੀਂ ਆਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ । ਇਵੇਂ 
ਹੀ ਹੈਨਰੀ ਨੈਲਸਨ ਵਾਈਮੈਨ ਰੱਬ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦੇ ਦਰਮਿਆਨ ਵੀ ਮੰਨਦਾ ਹੈ ਤੇ ਰੱਬ 
ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਲਈ ਵਿਗਿਆਨਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤ ਲੈਣ ਜਾਂ ਗਣਿਤ ਦੀ 
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ਸਹਾਇਤਾ ਲੈ ਲੈਣੀ ਅਨੁਚਿਤ ਨਹੀਂ । ਵਾਈਮੈਨ ਦਾ ਰੱਬ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ 
ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ । ਜਾਂ ਕਹੋ ਉਹ ਕੁਦਰਤ ਹੀ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਵਿਚਲੀ ਉਹ ਫਿਸੈਸ਼ਤਾ ਜਿਹੜੀ 
ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਬੋਧ ਕਰਵਾਉਂਦੀ ਹੈ ਤੇ ਸਾਰੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਨੀਂਹ ਹੈ-ਰੱਬ ਹੈ । ਚੰਗਿਆਈ ਰੈਂਬ ਦਾ 
ਲੱਛਣ ਨਹੀਂ, ਉਸ ਦਾ ਵਜੂਦ ਹੈ । 

ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਕੀ ਸਥਾਨ ਹੈ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਬਟਲਰ ਲਿਖਦਾ ਹੈ, 
ਨੌਤਿਕ ਨੁਕਤਾ ਨਜ਼ਰ ਤੋਂ ਵੇਖਿਆਂ, ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕਰਦਾ ਹੈ, ਨਾ ਕਿ ਬੁਰਾ । ਜਿਹੋ ਜਿਹਾ ਵੀ ਹੈ, ਮਨੁੱਖ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਬੇੱਚਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਦੇ 
ਵਿਧਾਨ ਦਾ ਭਾਗੀਦਾਰ ਬਣਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਸੂਖਮਤਾਈ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਦਰਿੰਦਗੀਪੂਰਣ 
ਕਠਰਤਾ ਵੀ । ਆਦਮੀ ਵਿਚ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਵਿਸ਼ਸਤਾਈਆਂ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਬਦੀ ਵੀ ਹੈ, 
ਤੇ ਕੁਦਰਤੀ ਆਫ਼ਤਾਂ ਦੇ ਇਲਾਵਾ ਆਦਮੀ ਬਦੀ ਦਾ ਵੀ ਹਿੱਸੇਦਾਰ ਹੈ ।” 
ਕੁਦਰਤ ਬਾਰੇ ਭੁਲੇਖੇ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਕਰਕੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਵਧੇਰੇ ਕਰਕੇ 
ਅੰਤਰਮੁਖੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਸਾਡੀਆਂ ਨੇਕੀ ਅਤੇ ਬਦੀ ਬਾਰੇ, ਘਟਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਦੁਰਘਟਨਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਸੋਚਾਂ 
ਸਾਧੇਖ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹਮੇਸਾ ਸਾਡਾ ਆਪਣਾ ਨਿਜਤਵ ਬੈਠਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਜਾਨ ਕਰਾਂਪਟਨ 
ਅਨੁਸਾਰ : 
ਕੁਦਰਤੀ ਸੰਸਾਰ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਹੀ ਉਹ ਸੰਸਾਰ ਜਿਸ ਵਿਚ ਅਸੀਂ ਰਹਿੰਦੇ ਹਾਂ, ਜਿਹੜਾ ਸਾਠੂੰ 
ਉੱਚੀਆਂ ਹੱਦਾਂ ਤੋਂ ਪਾਰ ਕਰ ਕੇ ਸਿਰਫ਼ ਆਚੰਿਤ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਸਗੋਂ ਇਹ ਉਹ ਸੰਸਾਣ 
ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ ।'” 
ਪਰਾਭੌਤਿਕ ਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਏਨਾ ਕੁੱਝ ਰਹੱਸਮਈ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ 
ਉਸਦਾ ਕੋਈ ਹੱਲ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਿਆ । ਜਿੰਨੀ ਸੁਖੈਨਤਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਕੁਦਰਤ 
ਨੂੰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ-ਕੁਦਰਤ ਏਨੀ ਸਰਲ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੀ, ਮਾਦੇ 
ਦੀ, ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਕੋਈ ਠੌਸ ਹੋਂਦ ਆਖ ਦੇਣਾ ਇਸ ਦੀ ਸਤਹੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਰੂਸੋ ਬਾਰ ਬਾਰ ਜਦੋਂ ਸਾਨੂੰ ਕੁਦਰਤੀ ਜੀਵਨ ਜਿਉਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦਾ 
ਹੈ ਤਾਂ ਵਾਲਟੇਅਰ ਦੀ ਉਹ ਟਿੱਪਣੀ ਯਾਦ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਉਸ ਨੇ ਅਖੌਤੀ ਵਿਕਸਿਤ 
ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਿਚ ਰੂਸੋ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖਤ, “ਕੁਦਰਤ ਵੱਲ ਵਾਪਸੀ” ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਦਿੱਤੀ ਸੀ : 
ਤੇਰੇ ਜਿਹਾ ਬੁੱਧੀਵਾਨ ਹੋਰ ਕਿਹੜਾ ਹੋਵੇਗਾ ਜੋ ਸਾਨੂੰ ਮੁੜ ਜਨੌਰ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰ 
ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ । ਜਿਹੜਾ ਤੇਰੀ ਲਿਖਤ ਪੜ੍ਹਦਾ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਚਾਰ ਟੰਗਾਂ ਉਤੇ ਤੁਰਨਾ ਹੀ ਪੈਂਦਾ ਹੈ । 
ਸੱਠ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਮੈਂ ਇਸ ਤੋਰ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਛੱਡ ਚੁਕਾ ਹਾਂ ਤੇ ਮੇਰੇ ਲਈ ਬੜੀ ਮੁਸ਼ਕਿਲ 
ਖੜੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ । 
ਆਪਣੇ ਪੱਤਰ ਵਿਚ ਉਸ ਨੇ ਇਕ ਮਿੱਤਰ ਨੂੰ ਲਿਖਿਆ : 
ਦੇਖੋ, ਰੂਸੋ ਦਾਰਸਨਿਕਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਜੁਲਦਾ ਹੈ, ਬਿਲਕੁਲ ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ, ਜਿਵੇਂ ਬਾਂਦਰ 
ਆਦਮੀਆਂ ਨਾਲ ਰਲਦਾ-ਮਿਲਦਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਪਸੇ ਤਾਂ ਪ੍ਰਕ੍੍‌ਤੀਵਾਦ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿਰਫ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਹੋਂਦ ਹੈ, ਹੋਰ ਕੋਈ ਹੋਂਦ ਹੈ ਹੀ 
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ਨਹੀਂ । ਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹੋਂਦ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਹੋਣਾ । ਸੋ ਜਾਂ 
ਤਾਂ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਹੀ ਸਿੱਧ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਜਾਂ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਇਕ ਭਾਗ ਦੀ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ 
ਅਜੇ ਤਕ ਆਪਣੀ ਤੱਤ-ਮੀਮਾਂਸਾ ਵਿਕਸਿਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕੇ । 
ਆਧੁਨਿਕ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਧਾਰਮਿਕ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਖੰਡਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਨਾਲ 
ਰਵਾਦਾਰੀ ਦਾ ਵਤੀਰਾ ਅਖਤਿਆਰ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਧਾਰਮਿਕ ਅਨੁਭਵ ਮਨੁੱਖੀ ਅਨੁਭਵ ਹੋਣ ਦੇ 
ਨਾਤੇ, ਕੁਦਰਤੀ ਘਟਨਾ ਹੈ, ਨਾ ਕਿ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਬਾਹਰਲੀ ਕੋਈ ਗੱਲ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ 
ਅੰਤਿਮ ਹਸਤੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਅਤੇ ਵਿਗਿਆਨਕ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ 
ਦਾ ਸਾਰਥਿਕ ਢੰਗ ਮੰਨਦਾ ਹੈ । ਪਰ ਆਧੁਨਿਕ ਦੌਰ ਵਿਚ ਇਸ ਨੇ ਮਨੁੱਖੀ ਮਨ ਦੀਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਸੰਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਵੀ ਪਰਵਾਨ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਵਿਗਿਆਨਕ ਵਿਧੀ ਨਿਸ਼ਚਿਤ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਿਰਣੇ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕੀ । ਆਪਣੇ ਨਵੇਂ, ਸੋਧੇ ਹੋਏ ਸਰੂਪ ਵਿਚ, ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦਾ ਧਰਮ 
ਨਾਲ ਪਰਸਪਰ ਵਿਰੋਧ ਉੱਨਾਂ ਤਿੱਖਾ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ ਜਿੰਨਾ ਕਿ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਦੇਖਿਆ ਗਿਆ । 
ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਤੋਂ ਉਪਰਲੇ ਕਿਸੇ ਅਗੋਚਰ, ਜ਼ੈਰਕੁਦਰਤੀ ਗ਼ੈਬੁਲ ਗ਼ੈਬ ਰੱਬ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਮੰਨਣ 
ਵਿਚ ਜ਼ਰੂਰ ਸੰਕੋਚ ਹੈ । 
(ਏ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ 
'ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਭਾਰਤੀ ਅਤੇ ਪੱਛਮੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪ੍ਰਣਾਲੀਆ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ 

ਮਾਤਰਾ ਵਿਚ ਉਪਯੋਗ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਬੇਸ਼ੱਕ ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦੇ ਢੰਗ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦੇ ਅਪਣਾਏ ਗਏ ਹਨ, ਪਰ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਹੋਂਦ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਤੋਂ ਕੋਈ 
ਇਨਕਾਰੀ ਨਹੀਂ । 'ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ” ਤਕ ਦਾ ਸੰਕਲਪ-ਵਿਕਾਸ ਇਕ ਵੱਖਰੀ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਜ਼ਰੂਰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ ਗਿਆ । ਯੂਨਾਨ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 
ਆਪਣੇ ਮਤ ਨੂੰ ਸਮਕਾਲੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਹਿਚਕਚਾਹਟ ਦੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਰਹੇ । 
ਅਰਸਤੂ ਬੇਸ਼ੱਕ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਸੀ ਪਰ ਉਹ ਭੌਤਿਕਵਾਦੀ ਕਦਾਚਿਤ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਸ਼ੁੱਧ ਬੌਧਿਕਤਾ ਨੂੰ 
ਉਸ ਨੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਸਿਖਰਲੀ ਚੋਟੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ । ਉਨੀਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਪੱਛਮੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ, ਧਰਮ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਵਿਰੋਧੀ ਧਿਰ ਵਜੋਂ ਆ ਖਲੋਤੀ ਜਦੋਂ ਕਿ ਪੁਰਾਤਨ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ 
ਵਿਚ ਇਹ ਰੁਚੀ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਜਿਵੇਂ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਚਾਰਵਾਕ ਨੇ ਆਵਾਗੌਣ, ਮੁਕਤੀਵਾਦ, ਕਰਮਵਾਦ, 
ਆਤਮਵਾਦ, ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਵਾਦ ਅਤੇ ਅਲੌਕਿਕਵਾਦ ਦਾ ਭਰਪੂਰ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ, 
ਪ੍ਰਤੱਖਵਾਦੀ, ਯਥਾਰਥਵਾਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰੱਖੀ-ਉਥੇ ਪੁਰਾਤਨ ਯੂਨਾਨੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਤ ਨੂੰ ਧਰਮ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ । ਪਿਛਲੀਆਂ 
ਦੋਂ ਕੁ ਸਦੀਆਂ ਤੋਂ ਯੂਰਪ ਵਿਚ ਵੀ ਜਦੋਂ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਨਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਇਸ ਉਲਟੀ ਦਿਸ਼ਾ ਨੂੰ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਕਾਰਡੀਨਲ ਨਿਊਮੈਨ ਨੂੰ ਆਖਣਾ ਪਿਆ : 

ਇਕ ਆਤਮਾ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ, ਚਰਚ, ਇਸ ਸਾਰੀ ਦੁਨੀਆਂ ਨੂੰ ਅਤੇ ਜੋ ਕੁਝ ਵੀ ਇਸ ਵਿਚ 

ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਉਸ ਸਾਰੇ ਕੁੱਝ ਨੂੰ ਖੇਹ ਸੁਆਹ ਸਮਝਦਾ ਹੈ । ਸੰਸਾਰ ਦਾ ਕਾਰਜ ਅਤੇ ਆਤਮਾ 

ਦਾ ਕਾਰਜ ਉਸ ਲਈ ਅਸੰਗਤੀ ਹੈ ।'“ 
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ਹਕਸਲੇ ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਅਜਿਹੀ ਕਠਿਨਾਈ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਲਿਖਿਆ : 
ਮੈਂ ਅੰਜੀਲ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਧਰਮਪੋਥੀ ਨੂੰ ਅਪ੍ਰਸੰਗਿਕ ਤਰੀਕੇ ਦੁਆਰਾ ਭੰਡਣ ਦਾ ਕਦੀ ਯਤਨ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਪਰ ਜਦੋਂ ਮੈਂ ਕੁਦਰਤੀ ਗਿਆਨ ਦੀ ਕਿਸੇ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਸੈਰ ਕਰਨ ਲਈ 
ਕੋਈ ਰਾਹ ਚੁਣਦਾ ਹਾਂ, ਉੱਥੇ ਹੀ ਕੰਡਿਆਲੀਆਂ ਤਾਰਾਂ ਦੀ ਵਾੜ ਅਗੇ ਦੈਵੀ ਧਮਕੀ ਦਿੰਦੀ 
ਡਰਾਉਣੀ ਤਖਤੀ ਲੱਗੀ ਪਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ,-“ਇਹ ਰਸਤਾ ਆਮ ਨਹੀਂ ਹੈ” । ਬਾਹੁਕਮ ਮੂਸਾ 
ਜੀ । ਕੰਡਿਆਲੀ ਤਾਰ ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੇ ਅੱਗੇ ਲੰਘਣ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਮੇਰੇ ਕੋਲ ਹੋਰ ਕੋਈ ਚਾਰਾ ਨਹੀਂ 
ਸੀ।'” 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀਆਂ ਵਿਚਕਾਰ ਅੰਤਰ ਪੈਣ ਦਾ ਵੱਡਾ ਕਾਰਨ ਇਹ 
ਸੀ ਕਿ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਨੇ ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਲਿਆ ਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਉਤੇ ਹਮਲੇ ਵੀ ਪਦਾਰਥਵਾਦ 
ਦੀਆਂ ਉਣਤਾਈਆਂ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰੱਖ ਕੇ ਕੀਤੇ ਗਏ । ਇਸ ਵਿਚ ਸ਼ੱਕ ਨਹੀਂ ਕਿ ਕੁਝ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ 
ਚਿੰਤਕ ਭੌਤਿਕਵਾਦੀ ਅਤੇ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ ਸਨ-ਪਰ ਸਾਰੇ ਨਹੀਂ । ਪ੍ਰਿੰਸਟਨ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰਾਂ ਦੇ ਸੰਗਠਨ ਨੇ 
ਵਿਗਿਆਨ, ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਕਾਨਫਰੰਸ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਂਝੇ ਬਿਆਨ ਉੱਤੇ ਦਸਖ਼ਤ 
ਸਿਧਾਂਤਕ ਅੰਤਰ ਲੱਭਣਾ ਸੁਖੈਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ : 
ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਸੁਆਗਤ ਕਰਦਿਆਂ ਉਹ ਪ੍ਰਿਕ੍ਹਿਤੀਵਾਦੀ) ਇਹ ਦੱਸ ਕੇ ਕਿ 
ਮਨੁੱਖ ਕੇਵਲ ਵਿਕਸਿਤ ਜਾਨਵਰ ਹੈ, ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਾਨ ਬਾਰੇ ਆਪਣੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਕਾਇਮ 
ਰੱਖਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ, ਉਸ ਰੂਹਾਨੀ ਸਰਮਾਏ ਤੋਂ ਲਾਂਭੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ ਜਿਹੜਾ ਉਹਨਾਂ 
ਨੂੰ ਸਨਾਤਨੀ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਰਸੇ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਕਿਉਕਿ ਇਹ ਵਿਵਾਦਗ੍ਰਸਿਤ 
ਅਸੰਗਤੀ, ਬੰਧਿਕ ਤੌਰ ਤੇ ਬਰਦਾਸ਼ਤ ਕਰਨ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕੇਗੀ, ਬੁੱਧੀਜੀਵੀ ਅਤੇ 
ਅਧਿਆਪਕ ਅਵੱਸ਼ ਸੰਭਲ ਜਾਣ ਤੇ ਆਦਮੀ ਦੀ ਰੂਹਾਨੀ ਸੰਕਲਪਨਾ ਅਤੇ ਨੇਕੀ ਵਿਚ ਮੁੜ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਬੰਨ੍ਹਾਣ ਜੋ ਸਾਨੂੰ ਯੂਨਾਨੀ ਅਤੇ ਇਬਰਾਨੀ ਇਸਾਈ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ ਹੈ ।'£ 
ਜਾਨ ਡਿਊਈ ਇਸ ਬਿਆਨ ਦਾ ਉੱਨਾ ਹੀ ਸਖ਼ਤ ਵਿਰੋਧ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਿੰਨਾ ਵਿਰੋਧ ਇਸ 
ਬਿਆਨ ਰਾਹੀਂ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰੀਆਂ ਨੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਦਾ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਉਹ ਆਖਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀ; ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦੇ ਅਸਰ ਵਜੋਂ ਪੈਦਾ 
ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਖ਼ਤਰਨਾਕ ਨਤੀਜਿਆਂ ਦੀ ਭਵਿੱਖ ਬਾਣੀ ਚਿਤਵਦੇ ਉਸ ਸਮੇਂ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿੱਚ ਰੱਖਦੇ 
ਨਿਪਟ ਸਕਦਾ ਸੀ । ਅਜਿਹੀ ਸਖ਼ਤੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਜੇ ਹੁਣ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ ਤਾਂ ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਿ 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਦਾ ਬੋਲ ਬਾਲਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ । ਚੈਸਟਰਟਨ ਵੀ ਅਜਿਹੇ ਤੌਖਲਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । 
ਮੱਧਯੁਗ ਵਿੱਚ ਚਰਚ, “ਕਾਫ਼ਰਾਂ` ਨਾਲ ਜਿਸ ਸਖ਼ਤੀ ਦੁਆਰਾ ਨਿਪਟਦਾ ਸੀ, ਭਾਰਤ ਵਿਚ 
ਚਾਰਵਾਕ ਦੇ ਸਮਰਥਕਾਂ ਨਾਲ ਅਜਿਹਾ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਵਾਪਰਿਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਭਾਰਤੀਆਂ ਦਾ ਅਨਮਤੀਆਂ 
ਸੰਬੰਧੀ ਵਤੀਰਾ ਕੁਝ ਸਹਿਨਸ਼ੀਲਤਾ ਵਾਲਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਇਥੇ ਅਨੇਕ ਮਤ ਭਲੀ ਭਾਂਤ ਸ਼ਾਂਤੀ ਨਾਲ 
ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਰਹੇ, ਪਰ ਯਹੂਦੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਯਸੂ ਮਸੀਹ ਅਤੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਈਸਾਈਆਂ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਨਾ 
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ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਮਾਨਸਿਕ ਤੰਗੀ ਸਾਬਤ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਯਹੂਦੀਆਂ ਵਾਸਤੇ ਈਸਾਈ ਉਸ ਤੋਂ ਘੱਟ 
“ਕਾਫ਼ਰ” ਨਹੀਂ ਸਨ ਜਿਡੇ ਈਸਾਈਆਂ ਵਾਸਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਅੱਜ ਹਨ । 

ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਮਨੁੱਖੀ ਮਾਣ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਾ ਨੂੰ ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਮਿਲਾ ਕੇ ਪ੍ਰਸੰਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ, ਜਿਵੇਂ ਕਿ 
ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਦੋਸ਼ ਲਾਏ ਹਨ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀ ਤਾਂ ਸਗੋਂ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 
ਸ਼ਾਨ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ ਇਨੀ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ ਕਿ ਗ਼ੈਰਕੁਦਰਤੀ ਸੰਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ 
ਆਸਰਾ ਲਏ ਬਗ਼ੈਰ ਵੀ ਆਦਮੀ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਘਟਦੀ ਨਹੀਂ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਤੇ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ 
ਵਿਚਕਾਰ ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਇਕ ਵੱਡਾ ਕਾਰਨ ਇਹ ਵੀ ਰਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਇਕ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ 
ਸਥਿਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦੇ ਸਮਰਥਨ ਦੁਆਰਾ ਹੋਈ ਭੌਤਿਕ ਪ੍ਰਗਤੀ ਵੱਲ ਤੱਕੀਏ 
ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਲਾਭ ਵੀ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਹਾਨੀਆਂ ਵੀ । ਵਿਗਿਆਨ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਰੀਰਕ ਸੁਖ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕੀਤੇ ਹਨ । ਮਸ਼ੀਨਾਂ ਨੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਜਿਉਣ ਯੋਗ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ । ਸੰਸਾਰਕ 
ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦੇ ਨਿਯਮ ਲੱਭ ਕੇ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਦੀ ਬੌਧਿਕ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਦਾ ਰਾਹ ਖੋਹਲਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ । ਇਹਨਾਂ ਫ਼ਾਇਦਿਆਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਹਾਨੀਆਂ ਵੀ ਹੋਈਆਂ ਹਨ । ਵਾਤਾਵਰਣ ਗਰਦ 
ਗੁਬਾਰ, ਸ਼ੋਰ ਤੇ ਧੂਏਂ ਨਾਲ ਦੂਸ਼ਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ । ਵਿਗਿਆਨ ਨੇ ਮਨੁੱਖੀ ਚੈਨ ਅਤੇ ਦਸਤਕਾਰੀਆਂ 
ਦੇ ਸੁਹਜ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ । ਵਿਲ ਡੂਰਾਂ ਇਸ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦਾ ਹੈ : “ਵਿਗਿਆਨ ਸਾਨੂੰ 
ਦਸਦੀ ਹੈ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਰਾਜ਼ੀ ਕਿਵੇਂ ਕਰਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾਰਨਾ ਕਿਵੇਂ ਹੈ । ਇਹ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਮੌਤ ਦੀ 
ਦਰ ਪ੍ਰਚੂਨ ਵਿਚ ਘਟਾ ਕੇ ਥੋਕ ਵਿਚ ਜੰਗਾਂ ਰਾਹੀਂ ਤਬਾਹ ਕਰਦੀ ਹੈ ।”' ਧਰਮ ਦਾ ਵੀ ਅਜਿਹਾ 
ਹੀ ਹਾਲ ਹੈ । ਜਿੱਥੇ ਇਹ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਸੂਖਮ ਤੋਂ ਸੂਖਮ ਆਤਮਕ ਮੰਡਲ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਭਾਗੀ 
ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਸਦਾਚਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਅਗਿਆਨਵਸ ਮਨੁੱਖ ਅੰਧ ਵਿਸ਼ਵਾਸੀ ਵੀ ਹੋ 
ਸਕਦੇ ਹਨ । ਹਾਸੋਹੀਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਮਗਰ ਲੱਗ ਕੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਚੰਗਾ ਹਿੱਸਾ ਬਰਬਾਦ ਕਰ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ । ਧਰਮ ਕਦੀ ਕਦੀ ਭਿਆਨਕ ਜੰਗਾਂ ਦੀ ਉਥਾਨਕਾ ਬਣਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਅਤੇ ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਦੋਵੇਂ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਹਾਨੀਆਂ ਉਦੋਂ ਵਾਪਰਦੀਆਂ ਹਨ ਜਦੋਂ ਨਾ ਵਿਗਿਆਨਕ ਪ੍ਰਗਤੀਵਾਦ 
ਸਮਝ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਨਾ ਧਰਮ ਦੀ ਕੋਈ ਸਹੀ ਸੂਝ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਇਸ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ ਸਿੱਖ 

(1) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖ ਬਾਕੀ ਪਸ਼ੂਆਂ ਵਰਗਾ ਪਸ਼ੂ ਹੈ, ਜੋ ਕਿਸੇ ਹਦ ਤਕ 
ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ ਚੁੱਕਿਆ ਹੈ ਪਰ ਹੋਰਨਾਂ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਵਾਂਗ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵੀ ਸਰੀਰ 
ਨਾਲੋਂ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਅਹਿਮੀਅਤ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਸਰੀਰ ਨਾਸ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਕਿ ਆਤਮਾ ਥਿਰ 
ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ : 

ਮੁਈ ਸੂਰਤਿ ਬਾਦੁ ਅਹੰਕਾਰ / 
ਓਹੁ ਨ ਮੂਆ ਜੋ ਦੇਖਣਹਾਰ ੧ 

(2) ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕਿੰਨਾ ਵੀ ਬਲਵਾਨ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕਿਉਂ ਨਾ ਕਰੇ, 
ਪਦਾਰਥਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦੇ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚੋਂ ਦੇਖਿਆਂ ਇਸ ਦੀ ਅਨੰਤ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ 
ਪੂਰਨ ਥਾਂ ਨਹੀਂ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਸੰਸਾਰਕ ਪੱਖ ਤੋਂ ਬੇਸ਼ੌਂਕ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨਿਗੂਣਾ ਸਮਝਦੀ ਹੈ 
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(ਮਾਣਸ ਕਿਆ ਵੇਚਾਰਾ, ਤਿਹੁ ਲੋਕ ਸੁਣਾਇਸੀ),” ਪਰ ਹਰੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕਾਰਨ ਉਸ ਦਾ ਡੰਕਾ ਤਿੰਨਾ 
ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੱਜਦਾ ਹੈ । ਮਨੁੱਖ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅੰਸ਼ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਵਿਸ਼ਵ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਭਾਗੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਗੁਰੂ-ਮਿਹਰ ਦੁਆਰਾ ਸੰਭਵ ਹੈ : 

ਜਿਨ ਕਉਂ ਸਤਿਗੁਰਿ ਥਾਪਿਆ ਤਿਨ ਮੈਟਿ ਨ ਸਕੈ ਕੋਇ / 

ਓਨਾ ਅੰਦਰ ਨਾਮ ਨਿਧਾਨ ਹੈ ਨਾਮੋ ਪਰਗਟੁ ਹੋਇ /” 

(3) ਪਰਕ੍ਰਤੀਵਾਦ ਦਾ ਰੁਖ ਵਧੇਰੇ ਕਰਕੇ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ ਰਿਹਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਬਾਣੀ ਕੇਵਲ ਰੂਹਾਨੀਅਤ ਦੀ ਸਮਰਥਕ ਹੈ । ਸਾਰੀ ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਜੀਵ-ਜੰਤਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਅਕਾਲ 
ਪੁਰਖ ਦਾ ਚਾਨਣ ਸੁਭਾਇਮਾਨ ਹੈ : 

ਸਭ ਮਹਿ ਜੋਤਿ ਜੋਤਿ ਹੈ ਸੋਇ / 
ਤਿਸ ਦੈ ਚਾਨਣਿ ਸਭ ਮਹਿ ਚਾਨਣਿ ਹੋਇ /” 

(4) ਪ੍ਕ੍੍‌ਤੀਵਾਦ ਬੌਧਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਰਵੁਚ ਸਥਾਨ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਬੁੱਧੀ ਲਗਾਤਾਰ ਹੋਰ 
ਵਿਕਸਿਤ ਹੁੰਦੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਕਿਤੇ ਵੀ ਅਕਲ ਜਾਂ ਬੁੱਧੀ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦੀ । ਸਗੋਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਬੁੱਧੀ ਬਫ਼ੈਰ ਹੋ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ । ਬੁੱਧਹੀਣ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸਵੈਮਾਣ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ।” ਹਾਂ ਚਤੁਰਾਈ, ਚਲਾਕੀ ਨੂੰ ਜਰੂਰ ਨਿੰਦਿਆ 
ਹੈ । ਚਤੁਰਾਈ ਬੁੱਧੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਚਲਾਕੀ ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਦਾ ਅਵਿਕਸਿਤ ਹਿੱਸਾ 
ਹੈ। ਬੁੱਧੀਵਾਨ ਵਿਅਕਤੀ ਦੁਰਾਚਾਰੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਦੁਰਾਚਾਰ ਅਨੈਤਿਕਤਾ ਹੈ, ਤੇ 
ਅਨੈਤਿਕਤਾ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਚਤੁਰਾਈ ਮਨੁੱਖੀ ਅਨੈਤਿਕਤਾ ਲਈ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ । ਇਹੋ ਜਿਹੀ ਚਤੁਰਾਈ ਪ੍ਰਭੂ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਰਾਹ ਵਿਚ ਵੱਡੀ ਰੁਕਾਵਟ ਹੈ : 

(ਓ) ਬੁਧਿਪਾਠ ਨ ਪਾਈਐ ਬਹੁ ਚਤੁਰਾਈਐ ਭਾਇ ਮਿਲੈ ਮਨਿ ਭਾਣੇ /” 
(ਅ) ਗਿਆਨ ਨ ਗਲੀਈਂ ਢੂਢੀਐ ਕਥਨਾ ਕਰੜਾ ਸਾਹੁ /”' 
(ਏ) ਗਿਆਨ ਵਿਹੂਣਾ ਕਥਿ ਕਥਿ ਲੁਝੈ /” 


ਅੰਧ ਵਰਤਾਵਾ ਭਾਉ ਦੂਜਾ /” 
(ਕ) ਬਿਬੇਕ ਬੁਧਿ ਸਭ ਜਗ ਮਹਿ ਨੈਰਮਲ ਬਿਚਰਿ ਬਿਚਰਿ ਰਸੁ ਪੀਜੈ /" 
(ਖ) ਅੰਧੈ ਅਕਲੀ ਬਾਹਰੇ ਮੂਰਖ ਅੰਧ ਗਿਆਨ /” 

(5) ਅਦਭੁਤ ਅਚੰਭੇਜਨਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । 
ਕਰਾਮਾਤਾਂ, ਅਜੂਬਿਆਂ, ਭੂਤਾਂ, ਪ੍ਰੇਤ ਆਤਮਾਵਾਂ ਅਤੇ ਪਰਾਸਰੀਰਕ ਹੋਂਦਾਂ ਨਿਰੀ ਕਲਪਨਾ ਹਲੇ । 
ਇਹ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਨਿਖੇਧੀ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਦੇਵ, ਪ੍ਰੇਤ, ਰੂਹਾਂ ਅਤੇ 
ਪੈਸ਼ਾਚ ਆਤਮਾਵਾਂ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਭਾਗ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਰੁੱਖ, ਬਂਦਲ ਅਤੇ ਪਰਬਤ ਆਦਿਕ 
ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਹਨ । ਮਨੁੱਖੀ ਆਤਮਾ ਕੁੱਤੇ, ਸੂਰ ਅਤੇ ਨੀਵੀਆਂ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਸਕਦੀ 
ਹੈ । ਅਜਿਹਾ ਹੋਣਾ ਬਿਲਕੁਲ ਸੰਭਵ ਹੈ : 


74 ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਕੁਦਰਤ-ਸਿਧਾਂਤ 


ਸ਼ੁਕਰ ਸੁਆਨ ਗਰਧਭ ਮੰਜਾਰਾ / 
ਪਲ਼ੂ ਮਲੋਛ ਨੀਚ ਚੰਡਾਲਾ / 
ਗੁਰ ਤੋ ਮੁਹ ਫੋਰ ਤਿਨ ਜ਼ੋਨਿ ਭਵਾਈਐ /% 


ਪੰਚਮੀ ਪੰਚ ਭੂਤ ਬੇਤਾਲਾ । 
ਆਪ ਅਗੋਚਰ ਪੁਰਖ ਨਿਰਾਲਾ /7 
(6) ਜਿਵੇਂ ਪੱਛਮੀ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀਆਂ ਨੇ ਆਧੁਨਿਕ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਾਨਸਿਕ ਅਤੇ ਬੌਧਿਕ 
ਸੰਕਟ ਲਈ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦੀਆਂ ਨੂੰ ਜ਼ਿਮੇਵਾਰ ਠਹਿਰਾਇਆ ਸੀ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਨਾਸਤਕਾਂ, 
ਿੰਦਕਂ, ਚੋਰਾਂ ਹਰਾਮਖਰਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰਸਿਖਾਂ ਲਈ ਕੋਈ ਸੰਕਟ ਦਾ ਕਾਰਨ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੀ । ਸਭ ਵੱਖ 
ਵੱਖ ਸੁਭਾਵਾਂ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵਿਧਾਨ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ਹਨ । ਉਹ 
ਇਹਨਾਂ ਦੀਆਂ ਟੱਕਰਾਂ ਵੀ ਕਰਵਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਜੰਗਾਂ ਵੀ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਆਖ਼ਰ ਨੰ ਜਿੱਤ ਨੇਕੀ ਦੀ 
ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਬਦੀ ਨੂੰ ਮੂੰਹ ਦੀ ਖਾਣੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ । ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀ ਅਖਵਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ 
ਆਚਾਰ ਡਿਗ ਜਾਵੇਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਵੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣਗੇ । ਵਿਗਿਆਨ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੰ ਬੇਸ਼ੱਕ ਸਰੀਰਕ 
ਸੁਖ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਪਰ ਜੀਵਨ ਲਗਾਤਾਰ ਸਤਹੀ ਤੇ ਬਣਾਵਟੀ ਹੁੰਦਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਮਾਨਸਿਕ ਸੱਖਾਂ 
ਦੁਖਾਂ ਦਾ ਵਿਗਿਆਨ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧ ਨਹੀਂ । ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸਰੀਰਕ ਸੁਖ ਭੋਗਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ 
ਦੁੱਖਮਈ ਜੀਵਨ ਭੋਗਦੇ ਅਤੇ ਗ਼ਰੀਬ ਮਜ਼ਦੂਰ ਸੰਤੁਸਟ ਜੀਵਨ ਬਿਤਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਦੇਖੇ ਗਏ ਹਨ । 
ਸਰੀਰਕ ਅਤੇ ਰੂਹਾਨੀ-ਦੋਵੇਂ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੁਖ ਵਖ ਵਖ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਹਨ । ਜੇ ਕਰ ਇਕ ਭੁੱਖਾ 
ਵਿਅਕਤੀ ਠੰਢ ਨਾਲ ਕੰਬ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਘਰ ਲਿਜਾ ਕੇ ਨਿੱਘ ਦੇ ਦੇਈਏ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਭੱਖ 
ਤ੍ਰਿਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਜਾਵੇਗੀ । ਦੋਹਾਂ ਵਿਚੋ ਇਕ ਦੀ ਪਰਾਪਤੀ ਦੂਜੀ ਦੀ ੍ਰਿਪਤੀ ਨਹੀ ਹੈ । ਗੁਰ ਨਾਨਕ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਆਸ਼ਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਕਿਰਤ ਕਰੇ ਅਤੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਮਨ ਵਿਚ 
ਰੱਖੇ । ਇੰਜ ਕਰਨ ਨਾਲ ਸਰੀਰਕ ਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਦੋਵੇਂ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਸ਼ਟ ਕਲੇਸ਼ ਨਵਿਰਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 
ਪੱਛਮੀ ਫ਼ਲਸਫਾ ਵਧੇਰੇ ਕਰਕੇ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਠੋਸ ਤੇ ਕਠੌਰ ਹਕੀਕਤ ਮੰਨਦਾ ਹੈ । ਨੀਤਸ਼ੇ 

ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਦਰਤ ਵਿਅਰਥ ਖਲਾਰਾ ਹੈ, ਬੇਹੱਦ ਬੇਪ੍ਰਵਾਹ ਹੈ ਜਿਸਦਾ ਕੋਈ ਮੰਤਵ ਨਹੀਂ, ਕੋਈ 
ਜਰੂਰਤ ਨਹੀਂ । ਕੁਦਰਤ ਨਾ ਤਰਸ ਕਰਦੀ ਹੈ ਨਾ ਇਨਸਾਫ਼ । ਇਸ ਅਚਨਰੇਤੀ ਉਦਾਸੀਨ ਅਕਤੀ 
ਵਿਚ ਵਿਚਰ ਕੇ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ ਮੁਸ਼ਕਿਲ ਹੈ ।> ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਇਸ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਰੱਦ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ ਸਗੋਂ ਇਸ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਕਦਰਤ 
ਸਾਹਿਬ-ਦਿਮਾਗ਼ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਊਣੀ ਨਹੀਂ । ਕੁਦਰਤ ਨੇ ਬੇਇਨਸਾਫ਼ੀ ਤਾਂ ਕੀ ਕਰਨੀ ਹੈ, 
ਇਹ ਆਪਣੇ ਦੈਵੀ ਵਿਧਾਨ ਦੁਆਰਾ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਉਚ ਇਖ਼ਲਾਕ ਵੱਲ ਪ੍ਰੇਰਦੀ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਵਿਚੋਂ 
ਉੱਚੀਆਂ ਸਦਾਚਾਰਕ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਬੋਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਕੁਦਰਤ ਜਿੰਦਜਾਨ-ਰਹਿਤ ਬੇਤਰਸ ਹਸਤੀ 
ਨਹੀਂ, ਰੱਬ ਦੀ ਸੱਚੀ ਕਿਰਤ ਹੈ । ਇਥੇ ਸਭ ਸੁਖ-ਆਰਾਮ ਦੀਆਂ ਸਹੂਲਤਾਂ ਮੌਜੂਦ ਹਨ . 

(ਓ) ਪਾਣੀ ਪ੍ਰਾਣ ਪਵਣਿ ਬੰਧਿ ਰਾਖੇ ਚੰਦੁ ਸੂਰਜੁ ਮੁਖਿ ਦੀਏ / 

ਮਰਣ ਜੀਵਣ ਕਉ ਧਰਤੀ ਦੀਨੀ ਏਤੇ ਗੁਣ ਵਿਸਰੇ /“ 
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(ਅ) ਪਸਗੀਂ ਕਿਰਣਿ ਜੋਤਿ ਉਜਿਆਲਾ / 
ਕਰਿ ਕਰਿ ਦੇਖੈ ਆਪਿ ਦਇਆਲਾ / 
ਅਨਹਦ ਰੁਣਝਰਣਕਾਰ ਸਦਾ ਧੁਨਿ ਨਿਰਭਉ ਕੈ ਘਰਿ ਵਾਇਦਾ /” 

(ਸ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਕੁਦਰਤ ਸੰਕਲਪ ਦੀ ਵਿਲੱਖਣਤਾ 

ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀਵਾਦ ਨੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਦੀ ਦ੍ਵ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਮੰਨ ਕੇ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਦੀ 
ਪਰਮਾਣੂਆਂ ਨੂੰ । ਕਦੀ ਗਤੀ ਦੀ ਨਿਰੰਤਰਤਾ ਨੂੰ ਆਧਾਰ ਥਾਪਿਆ ਤੇ ਕਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ । ਸਾਰੇ 
ਦਿਸਦੇ ਪਦਾਰਥ ਨਿੱਤ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸਰੋਤ ਨੂੰ ਲੱਭਣ 
ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਇਸ ਵਿਵਸਥਾ ਦਾ ਪਰਾਭੌਤਿਕ ਆਧਾਰ ਨਹੀਂ......ਨਾ ਇਸ ਀ਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸੁਖ ਰਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ ।” 


1੮. ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ 


ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਦਾ ਮੋਢੀ ਆਚਾਰੀਆ ਕਣਾਦ ਸੀ । ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਖਿਆਲ ਹੈ 
ਆਚਾਰੀਆ ਜੀ ਦਾ ਨਾਮ ਕਣਾਦ ਨਹੀ ਸੀ ਸਗੋਂ ਇਹ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਉਪਨਾਮ ਸੀ । 
ਕਣਾਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਣਾਂ ਨੂੰ ਖਾ ਕੇ ਗੁਜ਼ਾਰਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ । ਉਹਨਾ ਦੇ 
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ਅਸਲੀ ਨਾਮ ਦਾ ਕੋਈ ਪਤਾ ਨਹੀ ਲਗਦਾ । ਕਣਾਦ ਦਾ ਸਮਾਂ ਪਹਿਲੀ ਸਦੀ 
ਪੂਰਬ ਈਸਾ ਮਿਥਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਪਰ ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਇਸ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤਕ 
ਪਿਛੋਕੜ ਦਾ ਸਬੰਧ ਹੈ, ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਨੌਵੀਂ ਸਦੀ ਪੂਰਬ ਈਸਾ ਵਿਚ ਹੋਏ ਰਿਸ਼ੀ 
ਉਦਾਲਕ ਤਕ ਇਸ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੀਆਂ ਜੜਾਂ ਚਲੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ । 

ਪਹਿਲੋ ਪਹਿਲ ਵੈਸੇਸ਼ਕ ਨੂੰ ਨਿਆਇ.ਸਾਸਤਰ ਦੀ ਸ਼ਾਖ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਸੀ। ਫਿਰ ਇਸਨੂੰ ਨਿਆਇ ਦਾ ਪੂਰਕ ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲਗਾ, ਪਰ ਅਖੀਰ ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ 
ਸੁਤੰਤਰ ਦਰਸ਼ਨ ਵਜੋਂ ਸਥਾਪਤ ਹੋ ਗਿਆ । ਭਾਵੇ ਨਿਆਇ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ 
ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਫਿਰ ਵੀ ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਆਪਣੀ 
ਵਖਰੀ ਹਸਤੀ ਹੈ। ਨਿਆਇ ਅਤੇ ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਗਿਆਨ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ ਪਰ ਪਹੁੰਚ ਵਿਧੀ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਹੈ । ਨਿਆਇ ਤਰਕ ਸਾਸ਼ਤਰ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਤੁਰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਵੈਸ਼ੇਸਕ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੀ ਬਜਾਇ ਤਾਤਵਿਕ 
ਪਦਾਰਥਾਂ ਉਤੇ ਟੇਕ ਰਖਦਾ ਹੈ । 

ਇਸ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਵੈਸ਼ੇਸਕ ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਦਾਰਥ ਵਿਚ 
ਬਾਕੀ ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨੂੰ ਵੀ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਗੁਣ ਮੰਨਿਆ ਰਿਆ 
ਹੈ । ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਇਕ ਪਦਾਰਥ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਹਰ ਪਦਾਰਥ ਵਿਚ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਗੁਣ ਵੀ ਹੈ 
ਜੋ ਉਸਨੂੰ ਬਾਕੀਆਂ`ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼, ਪਦਾਰਥ ਨੂੰ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਭਿੰਨ-ਭਿੰਨ ਆਕਾਰ, ਰੰਗ ਰੂਪ, ਧੁਨੀਆਂ, 
ਸੁਗੰਧੀਆਂ ਸਭ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋ” ਵੱਖ-ਵੱਖ ਹਨ ਕਿਉਕਿ ਹਰੇਕ ਦਾ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਹੈ । ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਜਿਸ ਕਾਰਨ ਸੋਨੇ ਦੀਆਂ 
ਬਣੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਵੀ ਇਕੋ ਜਿਹੀਆਂ ਨਹੀਂ ਹੋ_ ਸਕਦੀਆਂ । 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨੂੰ ਇਕ ਪਦਾਰਥ ਮੰਨਣਾ, ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਚ ਅਜਿਹੀ ਰਵਾਇਤ 
ਨਹੀਂ । ਕਣਾਦ ਨੇ ਆਪ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਇਉ” ਦਿਤੀ ਹੈ, “ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਿੱਤ 
ਦ੍ਵ ਦਾ ਉਹ ਨਿਰਾਲਾ ਗੁਣ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਉਸ ਦ੍ਰਵ ਨੂੰ ਦੂਜੇ ਦ੍ਰਵਾਂ ਤੋ“ ਨਿਖੇੜਦਾ 
ਹੋਏ 


ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਅਨੁਸਾਰ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਛੇ ਹੈ: 
1. ਦ੍ਵ 4. ਸਮਾਨਯ (ਵਿਆਪਕ) 
2. ਗੁਣ 5. ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
3. ਕਰਮ 6. ਸਮਵਾਇ (ਅੰਤਰਨਿਹਿਤਤਾ) 


ਕਣਾਦ ਰਿਸ਼ੀ ਨੇ ਉਪਰੋਕਤ ਛੇ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ “ਅਭਾਵ” ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਸੋਨੇ ਤੱਤ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਇਸ ਵਿਚ ਚਾਂਦੀ, ਲੋਹਾ ਆਦਿਕ ਬਾਕੀਆਂ 
ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਅਭਾਵ । ਕਣਾਦ ਅਭਾਵ ਨੂੰ ਪਦਾਰਥ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦਾ ਜਦੋ" ਕਿ ਬਾਦ 
ਦੇ ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਆਚਾਰੀਆਂ ਨੇ ਇਸਨੂੰ ਸੱਤਵਾਂ ਪਦਾਰਥ ਮੰਨਿਆ ਹੈ । ਪਦਾਰਥ ਦੀ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਕਣਾਦ ਨੇ ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਸੂਤਰ (1.1-4) ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ; 
“ਜਿਸ ਵਸਤ ਨੂੰ ਗਿਆਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਾਇਆ ਜਾ ਸਕੇ, ਜਾਂ ਜਿਸਦਾ ਕੋਈ ਨਾਮ 
ਹੋਵੇ ਉਹ ਪਦਾਰਥ ਹੈ ।” ਉਪਰ ਦਰਜ ਪਦਾਰਥਾਂ ਸਬੰਧੀ ਆਉ ਸੰਖੇਪ ਵਿਚ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰੀਏ: 
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1. ਦ੍ਵ : ਦ੍ਰਵਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨੌ ਹੈ, 1. ਪਰਿਥਵੀ 2. ਪਾਣੀ 3. ਐੱਗ 4. 
ਹਵਾ 5. ਆਕਾਸ਼ 6. ਦਿਸ਼ਾ 7. ਕਾਲ 8. ਆਤਮਾ 9. ਮਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦਰਾਂ ਨੂੰ ਦੋ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ, ਭੌਤਿਕ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਚ ਵੀ ਵੰਡਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ । ਪਹਿਲੇ ਚਾਰ ਦ੍ਰਵ ਭੌਤਿਕ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੇ ਬਣੇ 
ਹੋਏ ਹਨ । ਪਰਮਾਣੂ ਅਸੰਖ ਹਨ । ਪਿਛਲੇ ਪੰਜ ਦ੍ਵ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਤੋ” 
ਨਹੀ ਬਣੇ ਪਰ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹਨਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹੈ ਇਸ ਕਰਕੇ ਦ੍ਰਵ 
ਹਨ । ਮਨ ਅਤੇ “ਆਤਮਾਵਾਂ ਅਣਗਿਣਤ ਹਨ । ਸੋ_ਪਰਮਾਣੂ ਅਤੇ 
ਆਤਮਾਵਾਂ ਅਸੰਖਾਂ ਹਨ ਪਰ ਉਹ ਅਮਰ ਤੇ ਅਨਾਦੀ ਵੀ ਹਨ । 

2. ਗੁਣ : ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ-ਸੂਤਰ ਰੰਥ ਦੀ ਛੇਵੀਂ ਪੰਕਤੀ ਸਤਾਰਾਂ ਗੁਣਾਂ (ਜਾਂ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ) ਵਲ ਸੰਕੇਤ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਇਹ ਸਾਰੇ ਗੁਣ ਉਪਰ ਦਰਜ 
ਦ੍ਵਾਂ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰਦੇ ਹਨ: 1. ਰੂਪ 2. ਰਸ 3. ਗੰਧ 4. ਸਪਰਸ਼ 5. 
ਸੰਖਿਆ 6. ਪਰਿਮਾਣ 7. ਪ੍ਰਿਥਕਝਵ 8. ਸੰਜੋਗ 9. ਵਿਭਾਗ 10. 
ਪਰਤਵ 11. ਅਪਰਤਵ 12. ਬੁੱਧ 13. ਸੁਖ 14. ਦੁਖ 15. ਇੱਛਾ 16. 
ਦਵੈਸ਼ 17. ਪ੍ਰਯਤਨ । 

3. ਕਰਮ : ਕਰਮ ਦੇ ਇਹ ਭਾਗ ਹਨ 1. ਉਤਖੇਪਣ (ਉਪਰ ਸੁੱਟਣਾ, 
ਸਵੈਚਲਣ), 2. ਅਪਖੇਪਣ (ਹੇਠਾਂ ਸੁਟਣਾ), 3. ਅਕੁੰਚਨ (ਸੁੰਗੜਨਾ), 
4. ਪ੍ਰਸਾਰਨ, 5. ਗਮਨ । 

4. ਸਾਮਾਨਯ : ਸਾਮਾਨਯ ਪਦਾਰਥ ਦੇ ਦੋ ਭੇਦ ਹਨ: 1. ਪਰ 2. ਅਪਰ । 
ਇਹਨਾ ਵਿਚ ਸਾਮਾਨਯ ਸੱਤਾ ਜਾਤੀ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦ੍ਵਤਵ 
ਪਰਕਾਰ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ । 

5. ਵਿਸ਼ੇਸ਼ : ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨੌ” ਦ੍ਰਵਾਂ ਅਤੇ ਪਰਮਾਣੂਆਂ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ । ਇਹ 
ਇਕ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਦੂਜੀ ਤੋ ਨਿਖੇੜਦਾ ਹੈ । 

6. ਸਮਵਾਇ : ਅਰਥ ਹੈ ਗੂੜ੍ਹਾ ਸਬੰਧ । ਇਹ ਸਬੰਧ ਦ੍ਰਵ ਜਾਂ ਉਸਦੇ 
ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਜਾਂ ਪਰਮਾਣੂਆਂ ਵਿਚ ਛੁਪਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 

ਸਰੀਰ ਦਾ ਮਾਲਕ ਆਤਮਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਾਣ ਆਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਹੀ ਨਿਸ਼ਾਨੀ 

ਹਨ । ਜਿਵੇ ਗਰਹਿਸਥੀ ਆਪਣੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਮਕਾਨ ਉਸਾਰਦਾ ਹੈ ਉਵੇਂ ਆਤਮਾ 
ਸਰੀਰ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । ਜਿਡੇ ਕੁ ਘਰ ਦੀ ਤੇ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ 
ਦੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਲੋੜ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਉਵੇ` ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਇਵੇਂ ਹੀ ਆਤਮਾ ਜੇ 
ਜਿਸਮਾਨੀ ਤਾਕਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨੀ ਚਾਹੇ ਤਾਂ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਰਿਸ਼ਟ ਪੁਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ ਤੇ 
ਜੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਚਿਤਰਕਾਰ ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੇ ਤਾਂ ਉੱਗਲਾਂ ਵਿਚ ਸੂਖਮਤਾ ਪਾ 
ਦੇਂਦੀ ਹੈ । ਵਿਅਕਤੀ ਮਕਾਨ ਦੀ ਟੁੱ ਭੱਜ ਦੀ ਮੁਰੰਮਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਇਵੇਂ ਆਤਮਾ 
ਦਵਾਈਆਂ ਰਾਹੀ” ਸਰੀਰ ਦਾ ਇਲਾਜ ਕਰਦੀ ਹੈ । 

ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਵੀ ਵੇਦ ਨੂੰ ਮਿਥਿਆ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦਾ । ਵੇਦ ਦਾ ਪਰਮਾਣ ਸਵੀਕਾਰ 

ਕਰਦਾ ਹੈ । ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ ਵਿਰੋਧ ਉਕਤੀ ਜਾਂ ਪੁਨਰਉਕਤੀ ਦੇ ਢੋਸ਼ ਨਹੀਂ ਹਨ । 
ਕਣਾਦ ਦੇ ਤੀਜੇ ਸੂਤਰ ਨੂੰ ਵੇਦ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਪੱਕਾ ਕਰਵਾਉਣ ਦੇ ਸਬੂਤ ਵਜੋ” 
ਹਵਾਲੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਅਨੁਸਾਰ ਚੇਤਨਾ ਆਤਮਾ ਦਾ 
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ਸਰੂਪ ਨਹੀਂ । ਇਹ ਉਸ ਦਾ ਉਹ ਗੁਣ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਖਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਆਤਮਾ ਦੋ ਪ੍ਰਾਕਰ ਦੀ ਹੈ- ਇਕ ਜੀਵਾਤਮਾ ਤੇ ਦੂਜੀ ਹੈ ਪਰਮ ਆਤਮਾ । 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਕੋ ਹੈ ਜਦੋਂ ਕਿ ਜੀਵਾਤਮਾਵਾਂ ਅਨੇਕ ਹਨ । ਆਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਿਧ 
ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਪੰਜ ਸਬੂਤ ਦਿਤੇ ਗਏ ਹਨ । ਮਨ ਨੂੰ ਅਣੂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਮਨ 
ਸਦੀਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅਸੰਖਾਂ ਹੈ । ਮਨ ਨਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਨਾ ਨਾਸ਼ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਮਨ ਪਰਤੱਖ ਦਿਸਦਾ ਨਹੀਂ ਪਰ ਦੁਖ ਸੁਖ ਆਦਿਕ ਦੀਆਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ 
ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਮਨ ਦੀ ਹੋਂਦ ਕਰਕੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਮਨ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੋਵੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ 
ਚੀਜ਼ਾਂ ਹਨ । ਮਨ ਕੋਈ ਭੌਤਿਕ ਪਦਾਰਥ ਨਹੀਂ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਨਿਰੰਤਰ ਕ੍ਰਿਆਸੀਲ 
ਹੈ। ਮਨ ਦਾ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਖਾਸ ਗੁਣ ਨਹੀਂ । ਆਤਮਾ ਰੂਪ ਵਟਾਉੱਦੀ ਰਹਿੰਦੀ 
ਹੈ, ਖਤਮ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ । ਮਨ ਦੇ ਉਲਟ ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਮੌਲਿਕ ਗੁਣ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਹਰ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਆਤਮਾ ਨਿਵਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਆਤਮਾ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਦੀ ਆਪਸ ਵਿਚ ਲੀਨ ਨਹੀਂ` ਹੁੰਦੀਆਂ । ਜੀਵ ਆਤਮਾ ਵਿਕਾਸ 
ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਪਰ ਉਸ ਵਿਚ ਜਜ਼ਬ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦ 
ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਭੇਦ ਬਣਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਲੋਹੇ ਦਾ 
ਫੁਕੜਾ ਅੱਗ ਦੇ ਕੋਲਿਆਂ ਵਿਚ ਬਿਲਕੁਲ ਉਹਨਾਂ ਵਰਗਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਰਹਿੰਦਾ 
ਫਿਰ ਵੀ ਲੋਹਾ ਹੀ ਹੈ । 
ਲਿਆ । ਨਿਆਇ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਲੈ ਕੇ ਵੀ ਇਸ ਸ਼ਾਸਤਰ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮੌਲਿਕਤਾ 
ਦਾ ਤਿਆਗ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ । 


੮- ਮੀਮਾਂਸਾ 

ਮੀਮਾਂਸਾ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੇ ਕਰਤਾ ਰਿਸ਼ੀ ਜੈਮਿਨੀ ਹੋਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਮਾਂ 
ਲਗਭਗ 500 ਸਾਲ ਪੂਰਬ ਈਸਾ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜੈਮਿਨੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੱਤ ਨੂੰ 
ਸੂਤਰਬੈੱਂਧ ਕਰਕੇ ਇਕ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਰੂਪ ਦਿਤਾ । ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥ ਨੂੰ ਜੈਮਿਨੀ-ਸੂਤਰ ਜਾਂ 
ਮੀਮਾਂਸਾ ਸੂਤਰ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਚੰਥ ਬਾਰਾਂ ਅਧਿਆਇਆਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । 

“ਸੀਮਾਂਸਾ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ “ਪਵਿਤਰ ਵਿਚਾਰ” । ਪਰ ਇੰਨੇ ਕੁ ਅਰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸੁੰਗੜ ਨਾ ਸਕਿਆ । ਪਿਛੋਂ, ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਖੋਜ ਨੂੰ 
ਇਕ ਮਾਸ ਕ੍ਰਮ ਜਾਂ ਲੜੀ ਵਿਚ ਪਰੋਏ ਜਾਣ ਦਾ ਨਾਮ ਮੀਮਾਂਸਾ ਪੈ ਫਿਆ । ਐੱਜ 
ਕੱਲ੍ਹ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਧਰਮ ਮੀਮਾਂਸਕ ਵੀ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪਰ 
ਸੀਮਾਂਸਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਸੁਤੰਤਰ ਚਿੰਤਨ ਦੀ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਵਜੋਂ ਉਭਰ ਕੇ 
ਆਈ ਹੈ । ਮੀਮਾਂਸਾ ਨੇ ਵੇਦਾਂ ਦੇ ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਨੂੰ ਪੂਰਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਥਾਪਤ ਕਰਨ 
ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ । 

ਇਥੇ ਪਹਿਲੋਂ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇਣ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ ਕਿ ਮੀਮਾਂਸਾ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੀਆਂ ਦੋ ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਹਨ । ਪਹਿਲੀ ਨੂੰ ਪੂਰਬ ਮੀਮਾਂਸਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
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ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਨੂੰ ਉੱਤਰ ਮੀਮਾਂਸਾ । ਉੱਤਰ ਮੀਮਾਂਸਾ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਅੱਜ ਕੱਲ੍ਹ “ਵੇਦਾਂਤ” ਦੇ 
ਨਾਮ ਨਾਲ ਵਧੇਰੇ ਜਾਣੀ ਜਾਣ ਲਗ ਪਈ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਵਰਣਨ ਅਖੀਰਲੇ 
ਸ਼ਾਸਤਰ “ਵੇਦਾਂਤ” ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇਗਾ । ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਨੂੰ ਕਿਤੇ ਭੁਲੇਖਾ ਨਾ ਧੈ 
ਜਾਵੇ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਹਥਲੇ ਸ਼ਾਸਤਰ ਨੂੰ ਮੀਮਾਂਜਾ ਆਖਣ ਨਾਲੋਂ ਪੂਰਬ ਮੀਮਾਂਸਾ 
ਆਖਣਾ ਵਧੇਰੇ ਉਚਿਤ ਹੈ । ਪੂਰਬ ਮੀਮਾਂਸਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਮੱਤ ਦੇ ਕਰਮ ਕਾਂਡਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਚਿਤ ਠਹਿਰਾਉੱਦਾ ਹੈ ਜਦੋ ਕਿ ਉੱਤਰ ਮੀਮਾਂਸਾ (ਵੇਦਾਂਤ) ਕੇਵਲ ਸ਼ੁੱਧ 
ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ੪ਜੀਵਨ ਉਦੇਸ਼ ਮਿਥਦਾ ਹੈ । 

ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ ਯੱਗ, ਹਵਨ, ਬਲੀ, 'ਸੰਧਿਆ ਆਦਿਕ ਅਨੇਕਾਂ ਸੰਸਕਾਰ ਹਨ । 
ਹਰ ਸੰਸਕਾਰ ਸਮੇਂ-ਸਮੇਂ ਸਿਰ ਆਪਣੀ ਮਹੱਤਤਾ ਵਧਾਉ'ਦਾ ਘਟਾਉੱ'ਦਾ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਅਸੀਂ ਦੇਖ ਆਏ ਹਾਂ ਕਿ ਕਈ ਯੱਗ ਅਜਿਹੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ ਜਿਹੜੇ ਕਈ ਕਈ 
ਮਹੀਨੇ ਚਲਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ ਤੇ ਆਮ ਆਦਮੀ ਇੰਨਾ ਖ਼ਰਚ ਬਰਦਾਸ਼ਤ ਨਹੀਂ ਸੀ 
ਕਰ ਸਕਦਾ । ਕਰਮਕਾਂਡ ਦੀ ਉਪਯੋਗਤਾ ਮੱਧਮ ਪੈਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ 
ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਚਿੰਤਨ ਵਧੇਰੇ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰਾ ਹੋਣ ਲੱਗਾ । ਇਹ ਕਰਮਕਾਂਡ ਦੇ 


ਪੂਰਬ ਮੀਮਾਂਸਾ ਨੇ ਵੈਦਿਕ ਬਹੁਦੇ ਵਾਦ ਪ੍ਰਥਾ ਨੂੰ ਇੰਨ ਬਿੰਨ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ । ਵੇਦ ਅੰਤਿਮ ਪਰਮਾਣ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ । ਪੂਰਬ ਮੀਮਾਂਸਾ ਦੋ 
ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਕਾਰਜਸ਼ੀਲ ਹੋ_ਰਿਹਾ ਸੀ । ਇਕ ਤਾਂ ਕਈ ਪਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਅਵੈਦਕ 
ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਚਾਲੂ ਹੋ ਗਈਆਂ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਜੈਨ ਮੱਤ ਅਤੇ ਬੁੱਧ ਮੇਂਤ ਸਨ । 
ਇਹ ਅਵੈਦਕ ਧਰਮ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਅਤੇ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ ਸਚਾਈ 
ਮੰਨਣ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ ਸਨ । ਇਹ ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਪਰਚਾਰ ਕਰ ਰਹੀਆਂ ਸਨ ਕਿ ਵੇਦਾਂ 
ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਮੰਨਣਾ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ” । ਵੇਦ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 
ਜਿਵੇਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਊਣਤਾਈਆਂ ਹੋਣ ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ ਹੈ ਉਵੇਂ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ 
ਵੀ ਹਰ ਗੱਲ ਸਹੀ ਨਹੀਂ । ਪੂਰਬ ਮੀਮਾਂਸਾ ਨੇ ਇਸ ਰੁਝਾਨ ਦਾ ਟਾਕਰਾ ਕਰਨਾ 
ਸੀ। ਦੂਜਾ ਫਰੰਟ ਖੁਦ ਵੈਦਿਕ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਉਸ ਪੱਖ ਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਕਰਮ 
ਨਾਲੋ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਉੱਤਮ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣ ਲਗਿਆ ਸੀ । ਖਾਸ ਕਰਕੇ ਵੇਦਾਂਤੀ ਵੇਦ 
ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਤਾਂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਸਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਤੋਂ ਮੁਨਕਿਰ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਉਹ 
ਕਰਮਕਾਂਡ ਦੀਆਂ ਰਵਾਇਤਾਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਹਨ । ਘੱਟੋ ਘਟ ਉਪਠਿਸ਼ਦਾਂ ਦਾ ਮੱਤ 
ਇਹੀ ਹੈ । ਵੇਦਾਂਤ ਕਰਮਕਾਂਡ ਦੀਆਂ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਅੰਤਿਮ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ 
ਮੰਨਦਾ । ਪਰ ਪੂਰਬ ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਨੁਸਾਰ ਯੱਗ, ਹਵਨ ਅਤੇ ਸੰਧਿਆ ਆਦਿਕ 
ਸੰਸਕਾਰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਲੈ ਜਾਣ ਵਾਸਤੇ ਕਾਫੀ ਹਨ । 
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ਮੀਮਾਂਸਾ ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਇਉਂ ਦਿਤੀ ਹੈ, “ਸ਼ਬਦ ਉਹ 
ਗਿਆਨ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਇਸਦੇ ਅਰਥਾਂ ਤੋਂ ਉਤਪੰਨ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਇਹ 
ਗਿਆਨ, ਇੰਦਰੀਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ।” ਸ਼ਬਦ ਦੋ ਪਰਕਾਰ ਦਾ ਹੈ: 

(8) ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਬਦ 

(ਅ) ਵੈਦਿਕ ਸ਼ਬਦ 

ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਬਦ ਉਤੇ ਭਰੋਸਾ ਨਹੀ” ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੁੱਧੀ 
ਕਿਉਕਿ ਅਪੂਰਨ ਹੈ ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਸੰਦੇਹਯੁਕਤ ਹੈ । ਵੈਦਿਕ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ਯੋਗ ਹੈ । ਵੇਦਾਂ ਨੂੰ ਸਹੀ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਲਈ ਸਬੂਤ ਦੇਣ ਦੀ ਲੋੜ 
ਨਹੀ” । ਅਸੀ” ਸਬੂਤ ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਾਂਗੇ ਜੋ ਖੁਦ ਅਪੂਰਨ 
ਗਿਆਨ ਦੇ ਲਖਾਇਕ ਹਨ । ਅਧੂਰੀ ਚੀਜ਼ ਪੂਰਨ ਵਸਤ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਜਾਂ ਇਸ ਦੇ 
ਵਿਰੁੱਧ ਕਿਵੇ ਸਬੂਤ ਪੇਸ਼ ਕਰ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਵੇਦ ਸ੍ਰੈਸਿੱਧ ਹਨ । ਜਿਹੜੇ ਪਰਮਾਣ 
ਵੈਦਿਕ ਸਚਾਈ ਸਬੰਧੀ ਵੀ ਦਿਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਉਹਨਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀ” 
ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ । ਕਿਸੇ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਵੀ ਵੇਦਾਂ ਨੂੰ ਵੰਗਾਰਿਆ ਨਹੀ” ਜਾ ਸਕਦਾ । 
ਵੈਦਿਕ ਸ਼ਬਦ ਅੰਤਮ ਸਚਾਈ ਹੈ । 

ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਨੁਸਾਰ ਜੇ ਅਸੀ ਕੁਝ ਕੁ ਵੈਦਕ ਮੰਤਰਾਂ ਨਾਲ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਦੇ ਨਾਮ 
ਲਿਖੇ ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਇਸ 'ਤੋਂ ਇਹ ਅਰਥ ਨਹੀਂ ਕੱਢ ਲੈਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਕਿ ਉਹ 
ਰਿਸ਼ੀ ਵੇਦ ਮੰਤਰਾਂ ਦੇ ਕਰਤਾ ਸਨ । ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਕਰਤਾ ਨਹੀਂ । ਹਾਂ ਇਹਨਾਂ 
ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਨੇ ਇਹਨਾ ਮੰਤਰਾਂ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਸੁਣਿਆ ਅਤੇ ਸੁਣਕੇ ਬਾਕੀਆਂ ਨੂੰ ਚੇਤੇ 
ਕਰਵਾਇਆ । ਪੂਰਬ ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਨੁਸਾਰ ਈਸ਼ਵਰ ਨੇ ਵੀ ਵੇਦ ਰਚਨਾ ਨਹੀ” 
ਕੀਤੀ । ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਤਾਂ ਨਿਰਗੁਣ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਉਸਦੇ ਮਨੁੱਖ ਵਾਂਗ ਹੱਥ 
ਧੈਰ ਆਦਿਕ ਅੰਗ ਨਹੀ ਹਨ ਫਿਰ ਉਹ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਿਵੇ ਕਰੇਗਾ ? ਵੇਦਾਂ 
ਨੂੰ ਲਿਖਣ ਵਾਸਤੇ ਕਲਮ ਕਿਸ ਹੱਥ ਵਿਚ ਫੜੇਗਾ ? ਹੱਥ ਤਾਂ ਉਸਦੇ ਹੈਨ ਹੀ 
ਨਹੀਂ । ਨਾ ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਰਚਨਾ ਕਾਲ ਹੈ ਨਾ ਇਹਨਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਨਾਸ਼ਕਾਲ 
ਹੋਵੇਗਾ । ਪਰਲੋ` ਵਿਚ ਹੋਰ ਹਰ ਸੈ ਜਦੋਂ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਵੇਦ ਉਦੋ ਵੀ 
ਅਮਰ ਰਹਿਣਚੀ । 

ਗਿਆਨ ਖੁਦ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਵਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਕਿਸੇ 
ਹੋਰ ਸਾਧਨ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ । ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਤਿੰਨ ਮੁੱਖ 
ਅੰਗ ਹਨ: 

(੪) ਗਿਆਤਾ (ਆਤਮਾ) 

&) ਗਿਆਤ (ਜਿਤ ਵਸਤੂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਹੋਵੇ) 

() ਗਿਆਨ (ਲਖਸ਼, ਮਨੋਰਥ) 

ਇਸ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ 'ਤ੍ਰੀਪੁਟੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਪ੍ਰਭਾਕਰ ਰਿਸ਼ੀ ਦਾ 
ਮੱਤ ਹੈ । ਕੁਮਾਰਿਲ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਸਵੈਪ੍ਰਕਾਸ਼ਿਤ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦਾ । ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਗਿਆਨ ਆਤਮਾ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਹੈ ਤੇ ਆਤਮਾ ਦੀਆਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਨਾ ਆਪ ਪ੍ਰਗਟ 
ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ ਨਾ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਹੋਰ ਪ੍ਰਗਟਾਉ'ਦਾ ਹੈ । ਕੁਮਾਰਿਲ ਨੇ ਪ੍ਰਭਾਕਰ 
ਦੇ ਤ੍ਰੀਪੁਟੀ ਸ਼ਿਧਾਂਤ ਦੀ ਬਜਾਇ ਗਿਆਨ ਦਾ ਅਧਾਰ ਚਾਰ ਥੰਮ ਖ਼ੰਨੇ ਹਨ: 
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(6) ਕਰਤਾ (ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲਾ) 

(ਅ) ਕਰਮ (ਜਿਸ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਹੈ) 

੬) ਕਰਣ (ਸਾਧਨ) 

(ਸ) ਫਲ (ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ) 

ਮੀਮਾਂਸਾ ਦਰਸ਼ਨ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਪਰਮਾਣੂਆਂ ਦਾ ਬਣਿਆ ਦਸਦਾ ਹੈ । ਅਸੰਖਾਂ 
ਪਰਮਾਣੂ, ਅਨੇਕਾਂ ਜੀਵ ਅਤੇ ਅਣਗਿਣਤ ਮੁਕਤ ਆਤਮਾਵਾਂ ਇਥੇ ਵਿਚਰ ਰਹੀਆਂ 
ਹਨ । ਵਸਤਾਂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਬਣੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਕਿਉਂਕਿ ਪਦਾਰਥ ਭਾਂਤ ਭਾਂਤ ਦੇ 
ਹਨ, ਉਹਨਾ ਤੋਂ ਬਣੀਆਂ” ਵਸਤਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਵਿਭਿੰਨਤਾ ਹੈ । ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜਗਤ ਦਾ ਨਾ ਕਦੀ ਆਰੰਭ ਹੋਇਆ ਹੈ ਨਾ ਕਦੀ ਅੰਤ ਹੋਵੇਗਾ । ਮੀਮਾਂਸਕ 
ਈਸ਼ਵਰ ਅਤੇ ਪਰਲੋਂ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਾਨਤਾ ਨਹੀਂ" ਦਿੰਦੇ । 

ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਨੁਸਾਰ ਧਰਮ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਆਪਣੇ ਫਰਜ਼ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨਾ । 
ਜੈਮਿਨੀ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਸੂਤਰ ਧਰਮ ਨੂੰ ਜਾਣਨ ਦੀ ਉਤਸੁਕਤਾ ਨਾਲ ਸਬੰਧਤ ਹੈ ਤੇ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ, “ਵਿਦਿਆਰਥੀਓ, ਇਹ ਸਮਝ ਲਵੋ ਕਿ ਗੁਰੂ ਪਾਸੋ ਵੇਦ ਦਾ 
ਅਧਿਐਨ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਤੁਹਾਨੂੰ ਧਰਮ ਦੀ ਜਗਿਆਸਾ ਰੱਖਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ।” 
ਇਥੇ ਇਹ ਦੱਸਣਾ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਕਰਮ 
ਕਾਂਡ ਵੀ ਧਰਮ ਹਨ ਤੇ ਉਹਨਾ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ । ਧਰਮ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਪੁੰਨ ਦੇ ਫਲ ਦੇ ਦੇਵੇਗਾ । 

ਮੀਮਾਂਸਾ ਸ਼ਾਸਤਰ ਨੇ ਵੈਦਿਕ ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਦੀ ਖੁੱਸੀ ਜਾ ਰਹੀ ਸ਼ਾਨ ਨੂੰ ਮੁੜ 
ਸੁਰਜੀਤ ਕੀਤਾ । ਕੇਵਲ ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਨੇ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਮਗਰੋਂ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਕੁਝ 
ਵਿਚ ਤਾਂ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕੀ ਰੱਖਣਾ ਸੀ ਬੁੱਧ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੀ ਚੇਲਿਆਂ ਨੂੰ ਇਥੋਂ ਤੱਕ 
ਕਹਿ ਦਿਤਾ ਸੀ ਕਿ ਮੇਰੀਆਂ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਉਪਰ ਵੀ ਇਸ ਕਰਕੇ ਵਿਸ਼ਵ਼ਾਸ ਨਾ ਕਰੋ 
ਕਿ ਉਹ ਮੈ, ਬੁੱਧ ਨੇ ਆਖੀਆਂ ਹਨ । ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਸਚਾਈ ਨੂੰ 
ਪਰਖੋ ਤੇ ਸਹੀ ਸਿੱਧ ਹੋਣ ਦੀ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਹੀ ਕੇਵਲ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਪਰਵਾਨ ਕਰੋ । 
ਮਗਰੋਂ ਨਾਗਾਰਜੁਨ ਅਤੇ ਵਸੂਬੰਧੂ ਨੇ ਰਹਿੰਦੀ ਕਸਰ ਕੱਢ ਦਿਤੀ ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ 
ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆਂ । ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਵੈਦਿਕ 
ਪ੍ਰਥਾ ਲਈ ਮੌਤ ਬਣ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ । ਤਦ ਜੈਮਿਨੀ ਆਦਿਕ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਅਤੇ 
ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਨੇ ਵੈਦਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਨੂੰ ਮੁੜ ਸੁਰਜੀਤ ਕਰਨ ਲਈ 
ਮੀਮਾਂਸਾ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦਾ ਨਿਰਮਾਣ ਕੀਤਾ । 
੮1. ਵੇਦਾਂਤ 

ਵੇਦਾਂਤ ਨੂੰ ਉੱਤਰ ਮੀਮਾਂਸਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਪਹਿਲੋਂ ਪਹਿਲ ਇਹੀ ਨਾਮ 
ਵਧੈਰੇ ਪ੍ਰਚਲਿਤ ਰਿਹਾ । ਹੁਣ “ਵੇਦਾਂਤ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਧਰਮਸ਼ਾਸਤਰ ਦੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀ 
ਭਲੀ ਪਰਕਾਰ ਵਾਕਫ ਹਨ । ਵੇਦਾਂਤ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਵੇਦ ਦਾ ਅੰਤ 
(ਵੇਦ“ਅੰਤ=ਵੇਦਾਂਤ) । ਵੇਦਾਂਤ ਤੋ ਦੂਹਰਾ ਭਾਵ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਵੇਦਾਂਤ ਦਾ 
ਇਕ ਅਰਥ ਅੰਤਿਮ ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਹੈ, ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਉੱਚਤਮ ਸਿਖਿਆ, ਜਿਸ ਤੋ 
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ਅਗੀ ਹੋਰ ਗਿਆਨ ਸੰਭਵ ਨਾ ਹੋਵੇ, ਅਰਥਾਤ ਗਿਆਨ ਦੀ ਉਚਤਮ ਸੀਮਾ ਆ 
ਗਈ ਹੋਵੇ । ਤੇ ਦੂਜਾ ਅਰਥ ਵੇਦਾਂਤ ਦਾ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਨਾਲ ਸਬੰਧਤ ਹੋਣ ਦਾ 
ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਵੇਦਾਂਤ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਉਤੇ ਅਧਾਰਤ ਹੈ ਤੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਵੇਦਾਂ ਦੇ 
ਅੰਤਮ ਭਾਗ ਹਨ । ਸੋ ਵੇਦਾਂ ਦੇ ਅਖੀਰ ਜਾਂ ਅੰਤ ਵਿਚ ਦਰਜ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂਤ 
ਆਖਿਆ ਜਾਣ ਲੱਗਾ । ਉਹ ਦਰਸ਼ਨ, ਜਿਹੜਾ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੇ ਗਿਆਨ ਉਤੇ 
ਆਧਾਰਤ ਹੈ, ਵੇਦਾਂਤ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ । ਉਪਨਿਸਦਾਂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਵੇਦਾਂਤੀ ਗੀਤਾ ਨੂੰ 
ਵੀ ਆਪਣੇ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦਾ ਭਾਗ ਬਣਾਉਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਗੀਤਾ ਨੂੰ ਵੀ ਇਕ ਉਪਨਿਸ਼ਦ 
ਵਜੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਸਤੁਤ ਕੀਤਾ ਤੇ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਅਕਸਰ ਵੇਦਾਂਤ ਦਾ ਸੰਚਾਲਕ ਸ਼ੰਕਰ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਠੀਕ ਨਹੀ' । 

ਦਰਅਸਲ ਸ਼ੰਕਰ ਦਾ ਨਾਮ ਵੇਦਾਂਤ ਨਾਲ ਉਸੇ ਪਰਕਾਰ ਜੁੜ ਚੁਕਿਆ ਹੈ ਜਿਵੇਂ 
ਵਾਰਿਸ ਦਾ ਹੀਰ ਦੇ ਕਿੱਸੇ ਨਲ । ਭਾਵੇਂ ਬਹੁਤ ਪਹਿਲਾਂ ਦਮੋਦਰ ਨੇ ਹੀਰ ਰਚ 
ਦਿਤੀ ਸੀ, ਪਰ ਘੱਟ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਹੀਰ ਦਮੋਦਰ ਬਾਰੇ ਸੁਣਿਆ ਹੈ । ਹੋਰ ਬਹੁਤ 
ਕਿੱਸਾਕਾਰਾਂ ਨੇ ਵੀ ਹੀਰ ਰਚੀ । ਇਸ ਪੰਜਾਬੀ ਪ੍ਰੇਮ ਕਥਾ ਨੂੰ ਹੀਰ ਰਾਂਝਾ ਆਖਣ ਦੀ 
ਬਜਾਇ ਸਗੋ ਹੀਰ ਵਾਰਿਸ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਸਭ ਤੋਂ ਪ੍ਰਸਿਧ ਵਾਰਿਸ 
ਦਾ ਕਿੱਸਾ ਹੋਇਆ । ਇਹੀ-ਹਾਲ_ਵੇਦਾਂਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਹੈ । ਸ਼ੰਕਰ ਦਾ ਨਾਮ ਲਏ 
ਬਰੀਰ ਵੇਦਾਂਤ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਿਸੇ ਪਰਕਾਰ ਵੀ ਸੰਪੂਰਣ ਨਹੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ । 
ਪਰ ਵੇਦਾਂਤ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦਾ ਨਿਰਮਾਤਾ ਬਾਦਰਾਇਣ ਸੀ_ਜਿਹੜਾ ਲਗਭਗ ਦੂਜੀ 
ਸਦੀ ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ । ਉਸਨੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਸਿੱਖਿਆ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂਤੀ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਵਿਚ ਸੂਤਰਬੱਧ ਕੀਤਾ । ਬਾਦਰਾਇਣ ਦੇ ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਨਾਮ 
ਦਾਂਤ-ਸੂਤਰ ਜਾਂ ਬ੍ਰਹਮਸੂਤਰ ਹੈ । ਕੁੱਝ ਲੋਕ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮਸੂਤਰ ਰਥ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਬਾਦਰਾਇਣ ਨੇ ਨਹੀਂ ਸਗੋ ਵਿਆਸ ਰਿਸ਼ੀ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ । ਪਰ ਹੁਣ 
ਸਾਰੀਆਂ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਬਾਦਰਾਇਣ ਅਤੇ 
ਵਿਆਸ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਇਕੋ ਰਿਸ਼ੀ ਦੇ ਨਾਮ ਹਨ । ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ ਏਨਾ ਜਟਿਲ ਹੈ ਕਿ 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਸ਼ੰਕਰ ਨੇ ਅਦਵੈਤਵਾਦ ਕੱਢ ਲਿਆ, ਰਾਮਾਨੁਜ ਨੇ 
ਵਿਸ਼ਿਸਟ ਅਦਵੈਤ ਅਤੇ ਮਾਧਵ ਨੇ ਦਵੈਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰ ਦਿਤੀ । ਹੋਰ 
ਵੀ ਕਈ ਪਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਵਿਆਖਿਆਵਾਂ ਸੰਭਵ ਹਨ । 

ਸ਼ੰਕਰ ਦੇ ਨਾਮ ਹੋਠ ਵਿਚਾਰੇ ਜਾਂਦੇ ਅਦਵੈਤਵਾਦ ਦੀ ਨੀਂਹ ਸ਼ੰਕਰ ਦੇ ਗੁਰੂ ਦੇ 

ਗੁਰੂ ਗੌੜਪਾਦ ਨੇ ਆਪਣੇ ਗੰਥ -ਗੌੜਪਾਦ-ਕਾਰਿਕਾ ਵਿਚ ਰਖੀ । ਇਸ ਗੰਥ ਨੂੰ 
ਮਾਂਡੂਕਯ-ਕਾਰਿਕਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਗੌੜਪਾਦ ਨਾ ਸਿਰਫ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਤੋਂ 
ਸਗੋਂ ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਤੋਂ ਵੀ ਕਾਫੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਗੌੜਪਾਦ 
ਦੇ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਤਿੰਨ ਸਿਧਾਂਤ ਹਨ: 

(6) ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਨਾ ਕੁਝ ਜੰਮਦਾ ਹੈ ਨਾ ਮਰਦਾ ਹੈ । “ਉਤਪਤੀ” ਸ਼ਬਦ 
ਹੀ_ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਗਲਤ ਹੈ । ਇਸ ਨਿਯਮ ਨੂੰ ਅਜਾਤੀਵਾਦੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਉਤਪਤੀ ਅਤੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਭਰਮ ਹਨ, ਸੱਚ ਨਹੀਂ । 

(ਅ)ਸੰਸਾਰ ਦਾ ਸਾਰ ਸ਼ੁੱਧ ਚੇਤਨਾ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਤੱਤ ਰੂਪ ਹੈ । ਬਾਕੀ ਸਭ 
ਦਵੰਦ ਹੈ । 
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(ਏ) ਅੰਤਮ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੁਰੀਆ ਅਵਸਥਾ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਸ਼ੁੱਧ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀ” 
ਹਾਸਲ ਹੋ_ਸਕਦੀ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਅਨਾਜ ਪਕਾਉਣ ਲਈ ਅੱਗ ਦੀ 
ਜ਼ਰੂਰਤ ਹੈ ਉਵੇਂ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਗਿਆਨ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । 
ਜਿਵੈਂ` ਸੂਰਜ ਦਾ ਚਾਨਣ ਹਨੇਰੇ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਦਾ ਹੈ ਇਵੇ' ਗਿਆਨ 
ਦੁਆਰਾ ਅਗਿਆਨ ਦਾ ਨਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਹਨੇਰਾ ਮਿਟਾਉਣ ਵਾਸਤੇ 
ਰੌਸ਼ਨੀ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਿਹਨਤ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀ ਪੈੱਦੀ- ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੀ 
ਉਸਦਾ ਖਾਤਖ਼ਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਵੇਂ ਗਿਆਨੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਅਗਿਆਨ ਆਪਣੇ ਆਪ ਲੋਪ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਗੌੜਪਾਦ ਅਗਿਆਨੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਸੁਤੇ ਪਏ ਆਦਮੀ ਨਾਲ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । ਸੁਫਨੇ ਵਿਚਲੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਅਤੇ ਘਟਨਾਵਾਂ ਸੱਚੀਆਂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀਆਂ । 
ਸੁਫਨੇ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਸਾਡੇ ਸਰੀਰ ਅੰਦਰ ਹੀ ਕੇਵਲ ਵਾਪਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਬਾਹਰ 
ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਅਸਲੀਅਤ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ । ਨੀਂਦ ਤੋਂ ਜਾਗਣ ਉਪਰੰਤ ਹਰ 
ਵਿਅਕਤੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸੁਫਨਾ ਸੀ ਜੋ ਚਲਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਉਹ 
ਸੁਫਨੇ ਵਿਚ ਜਿਵੇਂ ਵਿਹਾਰ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ ਜਾਗਣ ਤੇ ਉਸ ਵਾਂਗ ਵਿਹਾਰ ਨਹੀ” 
ਕਰਦਾ । ਇਹੀ ਹਾਲਤ ਗਿਆਨੀ ਅਤੇ ਅਗਿਆਨੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ _ ਹੈ । 
ਅਗਿਆਨੀ ਸੁਫਨੇ ਵਿਚ ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਮਨੁੱਖ ਵਾਂਗ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਸੱਤ ਸਮਝ ਬੈਠਦਾ ਹੈ 
ਪਰ ਗਿਆਨਵਾਨ ਪੁਰਖ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । 
ਸ਼ੰਕਰਾਚਾਰੀਆ ਸੱਤਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਅਖੀਰ ਵਿਚ ਜਾਂ ਅੱਠਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਆਰੰਭ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ । ਸ਼ੰਕਰ ਨਾਲ ਹੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਮੱਤ ਦਾ ਪੁਨਰ ਜਾਗਰਣ ਕਾਲ ਆਰੰਭ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਸ਼ੰਕਰ ਨੇ ਬੁੱਧ ਮਤ ਦੀਆਂ ਜੜ੍ਹਾਂ ਹਿਲਾ ਦਿਤੀਆਂ । ਸ਼ੰਕਰ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ 
ਅਦਵੈਤਵਾਦ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤੇ ਉਸਦੇ ਇਸ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਆਧਾਰ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ 
ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਅਤੇ ਭਗਵਤ ਗੀਤਾ ਦੀ ਫਿਲਾਸਫੀ ਹੈ । ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਅਤੇ ਗੀਤਾ 
ਉਤੇ ਸ਼ੰਕਰ ਨੇ ਟੀਕਾ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ । ਪਰ ਸਭ ਤੋਂ ਪ੍ਰਸਿਧ ਰਚਨਾ ਉਸਦੀ 
ਬ੍ਰਹਮਸੂਤਰ ਉਤੇ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਹੈ । ਪਿਛੋਂ ਹੋਰ ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ ਨੇ ਸ਼ੰਕਰ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ 
ਵਿਸਥਾਰ ਕੀਤਾ । 
ਸ਼ੰਕਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਤਿੰਨ ਮੰਨੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ: 
(6) ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਮਾਣ 
(ਅ) ਅਠੁਮਾਨ 
(ਏ ਪ੍ਰਤੱਖ 
ਕੱਕਦ ਤਾਂ ਤਾਫ-ਵੇਦਂ ਦੀ ਬਾਣੀ' ਹੈ ਤੋਂ ਸ਼ੰਕਰ ਅਨੁਸਾਰ' ਫੇਦ ਬਾਣੀ ਉਤੇ 
ਕਿੰਤੂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਉਤੇ ਪੂਰੀ ਉਤਰਦੀ ਹੈ । ਪਰ 
ਜਿਹੜੀ ਗੱਲ ਅਨੁਭਵ ਤੇ ਪੂਰੀ ਨਾ ਉਤਰੇ ਸ਼ੰਕਰ ਉਸਨੂੰ ਮੰਨਣ ਲਈ ਤਿਆਰ 
ਨਹੀਂ । ਜਿਵੇ' ਉਹ ਆਖਦਾ ਹੈ “ਹਜ਼ਾਰ ਵੇਦ ਵਾਕ ਵੀ ਅੱਗ ਨੂੰ ਠੰਢਾ ਨਹੀ ਬਣਾ 
ਸਕਦੇ” । ਜੇ ਕਿਤੇ ਵੇਦ ਆਖੇ ਕਿ ਅੱਗ ਠੰਢੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਗੱਲ ਮੰਨੀ ਨਹੀ” 
ਜਾਵੇਗੀ ਕਿਉਕਿ ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਤੇ ਪੂਰੀ ਨਹੀ ਉਤਰਦੀ । 
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ਅਨੁਮਾਨ ਦਾ ਪਰਮਾਣ ਤਰਕ ਰਹਿਤ ਨਹੀ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ । ਸ਼ੰਕਰ ਤਰਕ 
ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕਰਨ ਯੋਗ ਹਥਿਆਰ ਆਖਦਾ ਹੈ ਤੇ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਹੜਾ ਸੱਚ 
ਤਰਕ ਦੀ ਕਸਵਟੀ ਤੇ ਪੂਰਾ ਨਹੀਂ ਉਤਰਦਾ ਉਸ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹੀਦਾ । ਅਨੁਮਾਨ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਆਪੋ ਵਿਚ ਨਿਖੇੜੇ ਨਹੀਂ ਜਾ 
ਸਕਦੇ ਕਿਉਕਿ ਅਨੁਭਵ ਤੋਂ` ਬਗੈਰ ਤਾਂ ਵੇਦ ਬਾਣੀ ਵੀ ਇਕ ਖਾਸ ਬੋਲੀ ਵਿਚ 
ਲਿਖੇ ਛੰਦਾਬੰਦੀ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥ ਤੋਂ` ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ ਕੁਝ ਨਹੀਂ । 

ਪਰਤੱਖ ਗਿਆਨ ਦੇ ਦੋ ਆਧਾਰ ਹਨ: 

(6) ਇੰਦਰੀ ਗਿਆਨ 

(ਅ) ਅੰਤਰ ਅਨੁਭਵ 

ਇੰਦਰੀ ਗਿਆਨ ਸਹਾਈ ਜ਼ਰੂਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਕਮੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਵਸਤ ਅਤੇ ਦ੍ਰਸਟਾ, ਭਾਵ ਗਿਆਤ ਅਤੇ ਗਿਆਤਾ ਵਿਚਕਾਰ ਹਮੈਸ਼ਾ ਭੇਦ ਬਣਿਆ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਭੇਦ ਦਵੈਤ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਪਰ ਇਸਦੇ ਉਲਟ ਅੰਤਰ 
ਅਨੁਭਵ ਰਾਹੀ" ਅਸੀ ਸੱਚ ਦੇ ਸਿਧੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਅੰਤਰ ਅਨੁਭਵ 
ਵਿਚ ਭਾਵੇਂ ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਮਨ ਅੰਤਿਮ 
ਫੈਸਲਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । 

ਸ਼ੰਕਰ ਦਾ ਦਰ਼ਸ਼ਨ ਬ੍ਰਹਮਵਾਦੀ ਸਿਧਾਂਤ ਹੈ । ਸ਼ੰਕਰ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਰਹਮ 
ਸਰਬੈਂਗ, ਸਰਬਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਸੱਤਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸਤੋ” ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਉਤਪਤੀ ਹੋਈ । ਬ੍ਰਹਮ 
ਕਾਰਨ ਹੈ ਤੇ ਸਾਰੇ ਨਤੀਜੇ ਅਤੇ ਕਾਰਜ ਉਸ ਉਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹਨ । ਜਿਵੇ ਕੱਪੜੇ 
ਵਾਸਤੇ ਰੂੰ ਹੈ, ਜਿਵੇ ਦੁੱਧ ਤੋ ਬਰੈਰ ਦਹੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ, ਜਿਵੇਂ ਮਿੱਟੀ ਤੋ 
ਬਰੈਰ ਘੜੇ ਦੀ ਕਲਪਨਾ ਨਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ, ਜਿਵੇ ਸੋਨੇ ਬਗੈਰ ਕੰਗਣ ਨਹੀ” 
ਘੜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਉਸੇ ਪਰਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੇ ਬਗੈਰ ਸੰਸਾਰ ਦੀ 
ਕਲਪਣਾ ਹੋ ਹੀ ਨਹੀ” ਸਕਦੀ । ਉਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵੀ ਹੈ ਸ਼੍ਰਸ਼ਟਾ ਵੀ, ਦਰਸ਼ਕ ਵੀ ਹੈ 
ਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵੀ । ਉਹੀ ਸੱਤ ਚਿੱਤ ਅਤੇ ਆਨੰਦ ਹੈ । 

ਹੁਣ ਸਵਾਲ ਇਹ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੀ ਬੁਰਾਈ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਪੈਦਾ 
ਕੀਤੀ ? ਕੁਝ ਕੁ ਵਿਅਕਤੀ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਮੌਜ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਕੁੱਝ ਦੁਖੀ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ 
ਇਸ ਦਾ ਕੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ? ਦੇਵਤੇ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਪ੍ਰਸੰਨ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਪਸ਼ੂ ਦੁਖੀ ਜੀਵਨ 
ਬਤੀਤ ਕਿਉ” ਕਰਦੇ ਹਨ ? ਕੀ ਇਨਸਾਫ ਪਸੰਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਜਿਹਾ ਕਰ ਸਕਦਾ 
ਹੈ? ਇਸਦਾ ਉੱਤਰ ਸ਼ੰਕਰ ਇਸ ਪਰਕਾਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, “ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਕ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸੀ । ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਕੋਈ ਕਰਮ ਨਹੀ ਸਨ । 
ਫਿਰ ਸੰਸਾਰ ਜਿਹੜਾ ਦੋਸ਼ਪੂਰਨ ਹੈ, ਅਗਿਆਨ ਪੂਰਨ ਹੈ, ਇਹ ਦੋਸ਼-ਰਹਿਤ 
ਿਆਨਵਾਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਕਿਵੇ' ਪੈਦਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਇਸ ਦਾ ਉੱਤਰ ਹੈ ਕਿ 
ਕਮੀਆਂ ਵਾਲਾ ਸੰਸਾਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ ਉਸੇ ਪਰਕਾਰ ਪੈਦਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇ” 
ਜਿਉਂਦੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜਿਸਮ ਵਿਚੋਂ ਨਿਰਜੀਵ ਵਾਲ ਉਤਪੰਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਸਮੁੰਦਰ 
ਵਿਚ ਝੱਗ ਹੈ, ਲਹਿਰਾਂ ਹਨ ਅਤੇ ਬੁਲਬਲੇ ਹਨ । ਝੱਗ ਅਤੇ ਲਹਿਰਾਂ ਸਮੁੰਦਰ 
ਨਹੀ ਹਨ, ਇਹ ਉਸ ਵਿਚ ਆਪੇ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਆਪੇ ਖਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਚੋਂ ਜਗਤ ਦੀ ਉਤਪਤੀ ਹੋਈ । ਇਕੋ ਸੂਰਜ ਅਨੇਕ 
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ਪਰਕਾਰ ਦੇ ਫੁਲ ਫਲ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਇਕੋ ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਖਣਿਜ 
ਪਦਾਰਥ ਹਨ ਤੇ ਇਕੋ ਅਨਾਜ ਲਹੂ ਵੀ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਵਾਲ ਵੀ, ਮਾਸ ਅਤੇ ਨਹੁੰ 
ਵੀ । ਜਿਵੇਂ ਦੁੱਧ ਦਹੀ ਵਿਚ ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਾਣੀ ਦੀ ਬਰਫ ਬਣ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਉਸੇ ਪਰਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਰੂਪ ਵਟਾ ਕੇ ਜਗਤ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਫਿਰ ਜਗਤ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਸਮੇਟ ਵੀ ਲੋਦਾ ਹੈ ।” ਸ਼ੰਕਰ ਅਨੁਸਾਰ ਆਤਮਾ ਹੀ ਬ੍ਰਹਮ ਹੈ । 
ਆਤਮਾ ਬ੍ਰਹਮ ਵਾਂਗ ਹੀ ਸਤ ਚਿਤ ਆਨੰਦ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹੈ । 

ਸ਼ੰਕਰ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਨਿਰਗੁਣ ਸਰੂਪ ਨੂੰ “ਸ਼ੂਨਯ” ਨਹੀਂ ਆਖਦਾ ਕਿਉਕਿ 

ਸ਼ੂਨਯ ਦਾ ਅਰਥ ਹੋਵੇਗਾ” ਕਿ ਉਹ “ਕੁੱਝ ਵੀ ਨਹੀਂ” ਭਾਵ ਅਸੱਤ ਹੈ । ਉਹ 
ਗੋਚਰ ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਅਤੀਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਸਾਡੀਆਂ ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੀ ਪਕੜ 
ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਅਣਹੋਂਦ ਨਹੀਂ । ਉਹੀ ਤਾਂ ਸਾਰੀ ਹੋਂਦ ਦਾ 
ਮੂਲ ਹੈ । ਇਕੋ ਬ੍ਰਹਮ ਸਰਗੁਣ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ ਵੀ । 

ਸ਼ੰਕਰ ਦਾ ਮਾਇਆ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਉਸਦੀ ਮੌਲਿਕ ਦੇਣ ਹੈ । ਬ੍ਰਹਮ ਜੇ ਸੱਤ ਹੈ 

ਤਾਂ ਜਗਤ ਮਿਥਿਆ ਕਿਵੇਂ ਹੋਇਆ ? ਸਚਾਈ ਵਿਚੋਂ ਤਾਂ ਕਦੀ ਵੀ ਝੂਠ ਜਨਮ ਨਹੀਂ 
ਲੈ ਸਕਦਾ । ਇਥੇ ਮਾਇਆਵਾਦ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਮਾਇਆਵਾਦ 
ਸ਼ੰਕਰ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਧੁਰਾ ਹੈ । ਮਾਇਆ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਭਰਮ, ਭੁਲੇਖਾ, 
ਮਿਥਿਆ । ਜਾਦੂਗਰ ਹਵਾ ਵਿਚੋਂ ਵੀ ਗੇਂਦ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਇਹ ਉਸਦੀ 
ਮਾਇਆ ਹੈ । ਕਈ ਵਾਰ ਰੱਸੀ ਨੂੰ ਸੱਪ ਸਮਝ ਲੈਦੇ ਹਾਂ ਤੇ ਡਰ ਜਾਂਦੇ ਹਾਂ । ਰੱਸੀ 
ਸੱਪ ਨਹੀਂ” ਹੁੰਦੀ, ਸੱਪ ਦਾ ਭੁਲੇਖਾ ਪੈ ਜਾਣਾ ਮਾਇਆ ਹੈ । ਜਿਵੇ ਰੱਸੀ ਨੂੰ ਅਸੀਂ 
ਸੱਪ ਸਮਝ ਲੈਦੇ ਹਾਂ ਇਸੇ ਪਰਕਾਰ ਅਗਿਆਨੀ ਲੋਕ ਜਗਤ ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਮ ਸਮਝ 
ਲੈਂਦੇ ਹਨ । ਮਾਇਆ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਤੱਥਾਂ ਉਤੇ ਉਸਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । 

(6) ਕੇਵਲ ਬ੍ਰਹਮ ਸੱਤ ਹੈ ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ ਕੁਝ ਵੀ ਸੱਤ ਨਹੀਂ, ਬ੍ਰਹਮ 
ਤੋਂ ਕੁਝ ਵੀ ਵੱਖ ਨਹੀਂ । ਜੇ ਸੰਸਾਰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਂਦ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਭਰਮ ਹੈ, ਮਾਇਆ ਹੈ, ਬ੍ਰਹਮ ਤੋ ਵੱਖ ਕੋਈ 
ਜਗਤ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਦਰਅਸਲ ਬ੍ਰਹਮ ਹੀ ਹੈ ਜਗਤ ਨਹੀਂ । 

(ਅ) ਤਰਕ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਜਗਤ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ ਇਸ 
ਕਰਕੇ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਆਖ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । 

(ਇਏ) ਜਗਤ ਪਰਿਵਰਤਨਸੀਲ ਹੈ, ਵਿਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ । ਪਰ ਬ੍ਰਹਮ ਅਪਰਿਵਰਤਿਤ 
ਅਤੇ ਅਮਰ ਹੈ । ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਫਰਕ ਦਾ ਕਾਰਨ ਮਾਇਆ ਹੈ । 

(ਸੰ) ਇੰਦਰੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਪਰਖੀਏ ਤਾਂ ਜਗਤ ਸੱਤ ਲਗਦਾ ਹੈ ਪਰ ਅਨੁਭਵ 
ਰਾਹੀ” ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਨੇ ਦੇਖ ਲਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਮਿਥਿਆ ਹੈ । ਇਕੋ ਚੀਜ਼ 
ਸੱਤ ਅਤੇ ਅਸੱਤ ਨਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਇਹ ਫਰਕ ਮਾਇਆ ਕਾਰਨ ਹੈ । 

(ਹ) ਮਾਇਆ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਨਹੀ” ਈਸ਼ ਰੇ ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ । ਇਸ ਨੂੰ 
ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਰਚਨਾਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ ਵੀ ਆਖ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । 

(ਕ) ਜਿਵੇਂ ਜਾਦੂਗਰ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਖੇਡ ਦੀ ਵਿਉੱਤ ਦੀ ਸਮਝ ਹੈ ਦਰਸ਼ਕਾਂ 
ਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀਂ, ਉਸੇ ਪਰਕਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਮਾਇਆ ਬਾਰੇ ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਪਰ 
ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਗ੍ਰਸਤ ਜੀਵ ਉਸਨੂੰ ਸਮਝਣ ਤੋਂ ਅਸਮਰਥ ਹਨ । 


ਫੈਦਿਕ ਸੱਤ 95 
ਸ਼ੰਕਰ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਰਚੇ ਗਏ ਮਹਾਨ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ 
ਭਾਵੇਂ ਆਪਣਾ ਦਰਸਨ ਰਚਿਆ ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਉਸਦੀ ਮੌਲਿਕਤਾ ਪਰਤੱਖ ਦਿਸਦੀ 
ਹੈ । ਉਸਨੇ ਭਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਇਕ ਲੜੀ ਵਿਚ ਪਰੋਣ ਦਾ ਮਹਾਨ ਕਾਰਜ 
ਕੀਤਾ । ਸ਼ੰਕਰ ਨੇ ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਅਤੇ ਜੈਨ ਮੱਤ ਤੋ ਬਹੁਤ ਕੁੱਝ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ ਤੇ ਇਸ 
ਗਿਆਨ ਦਾ ਸਦਕਾ ਉਸਨੇ ਇਹਨਾਂ ਮੱਤਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ । ਬ੍ਰਹਮ, ਮਾਇਆ 
ਅਤੇ ਜਗਤ ਸਬੰਧੀ ਉਸਦੀਆਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ ਮਨੌਤਾਂ ਅਤੇ ਧਾਰਨਾਵਾਂ ਇਕ ਧੁਰੰਧਰ 
ਵਿਦਵਾਨ ਦੀਆਂ ਨਿਰਮਾਣ ਕੀਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਿਧਾਂਤਕ ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਹਨ । ਵੈਦਿਕ 
ਧਰਮ ਦੀ ਮਿਟਦੀ ਜਾ ਰਹੀ ਪਰੰਪਰਾ ਨੂੰ ਮੁੜ ਸੁਰਜੀਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸਿਹਰਾ ਸ਼ੰਕਰ ਦੇ 
ਸਿਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ ਸ਼ੰਕਰ ਦੀ ਦੇਣ ਅਦੁੱਤੀ 
ਹੈ। 


ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ : ਸਮੁੱਚਾ ਸਰਵੇਖਣ 

ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਉਸ ਧਰਮ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਨਿਧਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਅਜ ਤੋਂ 3500 ਸਾਲ 
ਪਹਿਲਾਂ ਆਰੀਆਂ ਦੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਤੋ“ ਬਾਅਦ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਅਤੇ 
ਫਿਰ ਭਾਰਤ ਦੇ ਹੋਰ ਖੇਤਰਾਂ ਵਿਚ ਵਸਣ ਨਾਲ ਵਿਕਸਤ ਹੋਇਆ । ਇਸਾਈ ਮੱਤ 
ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਆਦਿ ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਧਰਮਾਂ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੈਦਿਕ ਮਤ ਦੀ ਕੋਈ ਸਰਲ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਕਰਨੀ ਕਠਿਨ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਣ ਇਸ ਮੈਂਤ ਦੀਆਂ 
ਅਣਗਿਣਤ ਸਿਧਾਂਤਕ ਵਿਭਿੰਨਤਾਵਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ-ਕਰਮ ਹਨ । ਫਿਰ ਭੀ ਇਸ ਦੀ 
ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਲੱਛਣਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ । 
ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਧਰਮ ਪ੍ਰਭੂਤਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਕਰਮ ਅਤੇ ਪੁਨਰ-ਜਨਮ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 


ਮੁ == ਪੈ) 


ਹਿੰਦੂ ਸ਼ਬਦ ਸਦੇਸ਼ੀ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਿਦੇਸ਼ੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਸਿੰਧ ਨਦੀ 
ਤੋਂ ਪਾਰ ਇਕ ਖਾਸ ਭੂਗੋਲਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਵਰਤਿਆ 
ਗਿਆ ਸੀ । ਇਸ ਕਰਕੇ ਜਿਸਨੂੰ ਅਸੀਂ” ਅੱਜ ਕੱਲ੍ਹ ਹਿੰਦੂ ਮੱਤ ਕਹਿੰਦੇ ਹਾਂ ਉਸਨੂੰ 
ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਕਹਿਣਾ ਵਧੀਕ ਸਹੀ ਹੈ ਪਰ ਜਿਥੇ ਕਿਧਰੇ ਹਿੰਦੂ ਮੱਤ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲੇ 
ਉਸਨੂੰ ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਹੁਣ ਹਿੰਦੂ ਸਬਦ ਵਧੀਕ 
ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਹੋ ਚੁੱਕਾ ਹੈ । 

ਪ੍ਰਥਮ ਹੈ ਸਾਧਾਰਣ ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਅਤੇ ਦੂਸਰੇ ਹੈ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵੈਦਿਕ ਮੈਂਤ । 
ਧਰਮ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਭਾਵੇ” ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪਰਸਪਰ ਅਮੀਰ ਬਣਾਇਆ ਪਰ ਫਿਰ ਭੀ ਇਹ 
ਦੋਵੇਂ ਧਾਰਾਵਾਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਹਨ । ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਨੂੰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਮੈਂਤ 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਧਾਰਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦੀ 
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ਕੋਂਟੜਤਾ (੦600668;) ਦਾ ਵਧੇਰੇ ਹਿੱਸਾ ਹੈ । ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਂਵਾ ਇਸ ਪਰੰਪਰਾ 
ਵਿਚ ਵੇਦ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਪ੍ਰਮੁੱਖਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸਾਧਾਰਣ 
ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਨੂੰ ਵਧੀਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ 
ਦਾ ਸਮੁਚੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨਾ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਜਾਪਦਾ ਹੈ । 

ਕੋਈ ਵੀ ਧਰਮ ਸਮਕਾਲੀ ਧਰਮ ਨਾਲੋਂ ਟੁੱਟਕੇ ਵਿਕਸਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । 
ਉਹ ਆਪਣੀਆਂ ਸਮਕਾਲੀ ਧਰਮ-ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਾ ਅਵੱਸ਼ ਅਸਰ ਪ੍ਰਵਾਨ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । ਵਿਕਾਸ ਦੀਆਂ ਮੁੱਢਲੀਆਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਧਰਮ ਦੇ 
ਸੰਸਕ੍ਰਿਤਕ ਅਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਨ-ਆਰੀਆ ਧਰਮ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਸ਼ੌਰਮਣ ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਦੇ ਅੰਸ਼ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ । ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਅਤੇ ਜੈਨ ਮੱਤ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਇਸਦਾ ਈਸਾਈ ਮੈਂਤ ਨਾਲ ਵੀ ਪਰਸਪਰ ਆਦਾਨ ਪ੍ਰਦਾਨ ਹੋਇਆ ਹੈ । 


ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਲੱਛਣ 


1. ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਭੂਤਾ 

ਵੇਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਗਿਆਨ । ਇਹ ਨਾਮ ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਦੇ ਗਿਆਨ ਪਰਦਾਤਾ 
ਧਰਮ ਗੁੰਥਾਂ ਦੇ ਸਮੂਹਕ ਰੂਪ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਇਸ ਵਿਚ ਹੇਠ ਲਿਖੇ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ: ਸੰਘਿਤਾ (ਰਿਗ, ਯਜੁਰ, ਸਾਮ ਅਤੇ ਅਥਰਵ), ਬ੍ਰਾਹਮਣ, 
ਆਰਣਯਕ, ਉਪਨਿਸ਼ਦ । ਫਿਰ ਵੀ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਰਿਗ, ਯਜੁਰ ਆਦਿ ਸੰਘਿਤਾਵਾਂ 
ਲਈ ਹੀ ਵੇਦ ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਗ੍ਰੰਥ ਗੱਦਿ ਅਤੇ ਪਦ ਦੋਹਾਂ 
ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ । ਇਹ ਈਸ਼ਵਰ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਤ ਹੋਏ ਹਨ । 
ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਆਵਾਜ਼ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਇਸ ਲਈ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸ਼ਰੁਤੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਸ਼ਰੁਤੀ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਆਵਾਜ਼ ਜਿਹੜੀ 
ਸੁਣੀ ਜਾ ਸਕੇ । ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਦਾ ਹਰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਕੂਲ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਇਸ ਧਰਮ 
ਗ੍ਰੰਥਿਕ ਪ੍ਰਭੂਸਤਾ ਪ੍ਰਤੀ ਆਪਣੀ ਆਸਥਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਜਿਹੜੇ 
ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਕੂਲ ਵਿਕਸਤ ਹੋਏ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸੇ ਆਸਥਾ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਹੀ 
ਆਸਤਕ ਤਥਾ ਨਾਸਤਕ ਦੋ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਰਹਿਆ । ਆਸਤਕ ਉਹ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦਾ ਹੈ ਜਦ ਕਿ ਨਾਸਤਕ ਉਹ 
ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਭੁਤਾ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਨਾਸਤਕ 
ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਵਿਚ ਬੁਧ ਮੱਤ, ਜੈਨ ਮੱਤ ਅਤੇ ਚਾਰਵਾਕ ਮੱਤ ਆਉਦੇ ਹਨ । ਚਾਰਵਾਕ, 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ ਸਕੂਲ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਨਿਧਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਵੇਦਾਂ ਪ੍ਰਤੀ ਨਿਸ਼ਠਾ 
ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਵਿਚ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ ਤੇ ਵਿਆਪਕ ਹੈ । 


2. ਕਰਮ ਅਤੇ ਪੁਨਰ ਜਨਮ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 


ਕਰਮ ਅਤੇ ਪੁਨਰ ਜਨਮ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਚ ਸਿਵਾਏ ਚਾਰ-ਵਾਕ ਮੱਤ ਦੇ 
ਭਾਰਤ ਦੇ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਹੀ ਧਰਮ (ਸਮੇਤ ਬੁਧਮੱਤ ਜੈਨਮੱਤ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ) 
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ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਨ । ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਇਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੀ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮਾਂ ਨੂੰ 
ਈਸਾਈ ਯਹੂਦੀ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਆਦਿ ਸੈਮਿਟਿਕ ਧਰਮਾਂ ਤੋਂ, ਜਿਹੜੇ ਕਰਮ ਅਤੇ 
ਪੁਨਰ ਜਨਮ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ, ਨਿਖੇੜਦਾ ਹੈ । ਭਾਰਤ ਦੇ 
ਸਾਰੇ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਸੰਸਾਰ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਦੋ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਅਤੇ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੱਤ ਹਨ । 
ਸੰਸਾਰ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਉਸ ਯਥਾਰਥਕ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਦੁੱਖ ਕਲੇਸ਼ ਅਤੇ ਮੌਤ ਦਾ ਸਾਮਰਾਜ ਹੈ । ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਤਮਾ ਸਦੀਵੀ 
ਅਤੇ ਅਪਰਿਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੈ ਪਰ ਕਿਸੇ ਅਗਿਆਤ-ਕਾਰਨ ਵਸ ਇਹ ਪਰਿਵਰਤਨ 
ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਫਸ ਗਈ ਹੈ । ਆਤਮਾ ਦਾ ਸਰੀਰਧਾਰੀ ਬਣਕੇ 
ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ ਹਸਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾ ਕਰਨਾ ਹੀ ਉਪਰੋਕਤ ਤੱਥ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੈ । 

ਸੰਸਾਰ ਦਾ ਚੱਕਰ ਨਿਰੰਤਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਆਤਮਾ ਜਦੋ” 
ਇਕ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਛਡਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਦੂਸਰਾਂ ਸਰੀਰ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਪੈਦਾ ਹੈ । 
ਸਰੀਰ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਨੂੰ ਜਨਮ ਅਤੇ ਛਡਣ ਨੂੰ ਮੌਤ ਕਿਹਾ ਜਾਦਾ ਹੈ । ਹਿੰਦੂ ਮਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸਰੀਰ ਦਾ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਅਤੇ 
ਸੰਕਲਪਾਂ ਅਥਵਾ ਉਸਦੀ ਸੋਚਣੀ ਉਪਰ ਨਿਰਭਰ ਹੈ । ਇਕ ਜੀਵਨ ਦੂਜੇ ਜੀਵਨ 
ਦੀ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਅਤੇ ਆਧਾਰਸ਼ਿਲਾ ਬਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨਿਰੰਤਰ 
ਕਾਇਮ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਸੋ ਸੰਸਾਰ ਮਾਨੋ ਜੀਵ ਦੇ ਬੰਧਨ ਲਈ ਜੰਜੀਰ ਹੈ । ਇਸ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ ਕਰਮ ਦਾ ਜੀਵ ਉਤੇ ਸੰਸਕਾਰਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭਾ 
ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ ਸੰਸਕਾਰ ਜੀਵ ਦੇ ਨਵੇ' ਕਰਮਾਂ ਲਈ ਕਾਰਨ ਬਣਦੇ ਹਨ । 
ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਵਿਚ ਕਰਮ ਸੰਕਲਪ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ । 

ਮੋਕਸ਼ ਜਾਂ ਮੁਕਤੀ ਤੋ ਭਾਵ ਉਪਰੋਕਤ ਸੰਸਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨਾ ਹੈ । ਇਸ ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਜੀਵਨ ਦਾ 
ਉਦੇਸ਼ ਹੈ । ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਅਨੁਸਾਰ ਅਰਥ (ਧਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ), ਕਾਮ (ਇੰਦਰੀਆਵੀ 
ਪੱਧਰ ਦੀਆਂ ਇਛਾਵਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ): ਧਰਮ (ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਜਾਂ ਸਮਾਜਕ ਫਰਜਾਂ ਦੀ 
ਪੂਰਤੀ): ਅਤੇ ਮੋਕਸ਼ (ਮੁਕਤੀ) ਮਾਨਵ ਜੀਵਨ ਦੇ ਚਾਰ ਪਰਮ ਆਦਰਸ਼ ਹਨ । 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ ਮੋਕਸ਼ ਸਰਵੋਤਮ ਹੈ । ਇਹ ਮੋਕਸ਼ ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਅਨੁਸਾਰ ਆਤਮਾ ਦੀ 
ਸਰੀਰ ਨਾਲੋਂ ਆਪਣੀ ਵਖਰੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਪਹਿਚਾਣ ਦੇ ਗਿਆਨ ਨਾਲ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਇਸ ਮੋਕਸ਼ ਲਈ ਜਿਥੇ ਗਿਆਨ ਇਕ ਸਾਧਨ ਹੈ ਉਥੇ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਦੀ ਪਛਾਣ ((੩815800) ਵੀ ਮੁਕਤੀ ਹੀ ਅਖਵਾਉ'ਦੀ ਹੈ । 


3. ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 


ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਦਾ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ । ਇਸ 
ਅਤੇ ਅਧਰਮ ਦਾ ਵਿਨਾਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਹਿੰਦੂ 
ਮੰਦਰਾਂ ਵਿਚ ਹੋ_ਰਹੀ ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਾ ਨੂੰ ਇਸੇ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨਾਲ ਹੀ 
ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਮੰਦਰਾਂ ਵਿਚ ਸਥਾਪਿਤ ਮੂਰਤੀਆਂ ਵੀ ਈਸ਼ਵਰ ਦਾ 


98 ਭਾਰਤ ਦੋ ਪੁਰਾਤਨ ਧਰਮ- ਇਕ ਸੰਖੋਪ ਸਰਵੇਖਣ 
ਰੂਪ ਹੀ ਸਮਝੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ । ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਇਸ ਤੱਥ ਦਾ ਵੀ 
ਪ੍ਰਗਟਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਈਸ਼ਵਰ ਕੇਵਲ ਪਰਾਸਰੀਰਕ ਦੁਨੀਆਂ ਦਾ ਹੀ ਨਿਵਾਸੀ 
ਨਹੀਂ ਸਗੋ ਉਹ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ ਇਸ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਕੁਝ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
ਲਈ ਮਾਨਵ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ । ਈਸ਼ਵਰ ਦੇ ਇਸ ਅਵਤਾਰੀ ਰੂਪ 
ਦੇ ਆਦਰਸ਼ ਸਬੰਧੀ ਭਗਵਾਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਗੀਤਾ ਵਿਚ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋਂ ਵੀ 
ਸੰਸਾਰ ਉਤੇ ਧਰਮ ਅਲੋਪ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਧਰਮ ਫੈਲਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਮੈ` ਸੰਸਾਰ 
ਵਿਚ ਚੰਗਿਆਈ ਦੀ ਰੱਖਿਆ, ਪਾਪਾਂ ਦੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਪੁਨਰ ਸਥਾਪਨ 
ਲਈ ਅਵਤਾਰ ਲੈਦਾ ਹਾਂ । 

ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਵੈਦਿਕ ਮਤ ਦੇ ਕੁਝ ਇਕ 
ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਕੂਲਾਂ ਨੇ ਖੰਡਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਆਧੁਨਿਕ ਯੁਗ ਵਿਚ ਵੈਦਿਕ ਮੇਂਤ 
ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਨਿਧਤਾ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਮੋਹਨ ਰਾਏ ਨੇ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਥਾਪਤ 
ਬ੍ਰਹਮੋ ਸਮਾਜ ਨੇ ਵੀ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਹ ਸਿਧਾਂਤ ਬੁਤਪ੍ਰਸਤੀ ਨੂੰ ਉਤਸ਼ਾਹਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ । 


4. ਵਰਣ ਆਸ਼੍ਰਮ ਪ੍ਰਥਾ 

ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਦੇ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਵਰਣਾਂ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । 
ਅਜੋਕਾ ਜਾਤੀ ਪ੍ਰਬੰਧ ਇਸ ਦੀ ਹੀ_ਉਪਜ ਹੈ । ਇਹ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰ ਸਮਾਜ ਨੂੰ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ, ਖ਼ਤਰੀ, ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦਰ ਆਦਿ ਚਾਰ ਵਰਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਦੇ ਹਨ । ਇਹ 
ਵਰਗ ਪ੍ਰੋਹਿਤਾਂ, ਯੁਧ ਵਿਚ ਲੜਨ ਵਾਲੇ ਸੂਰਬੀਰਾਂ, ਰਾਜਿਆਂ, ਵਿਉਪਾਰੀਆਂ ਅਤੇ 
ਨੌਕਰਾਂ ਆਦਿ ਨਾਲ ਸਬੰਧਤ ਹਨ । ਪ੍ਰੋਹਿਤ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਵਰਗ ਚ ਆਉਦੇ ਹਨ । 
ਯੁਧ ਵਿਚ ਲੜਨ ਵਾਲੇ ਸੁਰਬੀਰ ਅਤੇ ਰਾਜੇ ਖ਼ਤਰੀ ਅਖਵਾਉਂਦੇ ਹਨ । ਵਿਓਪਾਰੀ 
ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਨੌਕਰ ਤਬਕਾ ਸ਼ੂਦਰ ਵਰਗ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ । ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਨੇ ਹਰ 


ਸ਼ਾਸਤ੍ਰਾਂ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਜੀਵਨ ਸਬੰਧੀ ਵੀ ਚਾਰ ਪੜਾ ਨਿਸ਼ਚਿਤ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਸ਼ਰਮ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਚਾਰ ਆਸ਼ਰਮ 
ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ, ਗ੍ਰਹਿਸਤ, ਬਾਣਪ੍ਰਸਤ ਅਤੇ ਸਨਿਆਸ ਹਨ । ਧਰਮ, ਅਰਥ, ਕਾਮ 
ਅਤੇ ਮੋਕਸ਼ ਆਦਿ ਚਾਰ ਆਦਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਉਪਰੋਕਤ ਚਾਰ ਪੜਾਵਾਂ 
ਵਿਚੋਂ ਲੰਘਣਾ ਪਰਮ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਰਣ-ਆਸ਼ਰਮਾਂ ਦੀ ਵਿਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਲਛਣਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੈ । ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਤਾਂ ਇਹ 
ਵਿਵਸਥਾ ਸਮਾਜਕ ਸੁਵਿਧਾ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰਖਕੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਕੰਮ ਧੰਦਿਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ 
ਬਣਾਈ ਗਈ ਸੀ_ਪਰ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਇਸ ਵਰਣ ਆਸ਼ਰਮ ਧਰਮ ਤੋਂ ਕਈ 
ਜਾਤੀਆਂ ਅਤੇ ਉਪਜਾਤੀਆਂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈਆਂ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਕੱਟੜਪੁਣਾ ਇੰਨਾ 
ਵਧ ਗਿਆ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸਮਾਜਕ, ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਸਥਿਤੀ, ਉਸ ਦੇ ਕੰਮ ਧੰਦੇ 
ਜਾਂ ਰੁਚੀ ਦੀ ਥਾਂ ਉਸ ਦੇ ਜਨਮ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਹੀ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲਗ 
ਪਈ । ਪਰਿਣਾਮ ਵਜੋਂ ਵੈਦਿਕ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਮਿਲਣ 
ਲਗ ਪਈ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦਰਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਜਕ ਹੱਕਾਂ ਤੋਂ ਵਾਂਝਿਆ ਕਰਕੇ ਸਭ ਤੋ 
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ਨੀਵਾਂ ਸਮਝਿਆ ਜਾਣ ਲਗ ਪਿਆ । ਵਰਣ ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚ ਜਾਤੀ ਵੰਡ ਦੀ ਇਸ 
ਕੱਟੜਤਾ ਅਤੇ ਅਸਮਾਨਤਾ ਦਾ ਕਈ ਸੁਧਾਰਕਾਂ ਨੇ ਖੰਡਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਇਹ 
ਆਲੋਚਨਾ ਅਵੈਦਕ ਧਰਮ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਵਲੋਂ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ । ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਆਧੁਨਿਕ ਹਿੰਦੂ ਵਿਚਾਰਵਾਨਾਂ ਨੇ ਵੀ ਇਸ ਸਮਾਜਕ ਵਿਵਸਥਾ ਦੀ 
ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਅਤੇ ਅਨੁਕੂਲਤਾ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਹੈ । 


5. ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਾ 

ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਲੱਛਣ ਮੰਦਰਾਂ ਅਤੇ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਨ 
ਹੈ । ਹਿੰਦੂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੂਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਰੱਬ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਸਮਝਦੇ ਸਨ । ਇਸ ਲਈ ਇਹ 
ਪੂਜਾ ਬੁਤਪ੍ਰਸਤੀ ਵੀ ਸਮਝੀ ਜਾਣ ਲਗ ਪਈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੂਰਤੀਆਂ ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ 
ਹੋਂਦ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ । ਇਸ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ ਨਾਲ ਸਾਧਕ ਨੂੰ 
ਆਤਮਿਕ ਤੌਰ ਤੇ ਬਹੁਤ ਲਾਭ ਹੁੰਦਾ ਸੀ । ਮੂਰਤੀਆਂ ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਹੋਂਦ 
ਮਾਨੋ ਸਾਧਕ ਲਈ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾ ਹੈ । ਪਰ ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ 
ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਰਖਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ਕਿ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਾ ਪਹਿਲੀ ਈਸਵੀ 
ਸਦੀ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਹੀ ਪ੍ਰਸਿਧ ਹੋਈ । ਇਹ ਵੀ ਸੰਭਵ ਹੈ ਕਿ ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਾ ਦੀ 
ਪਰੰਪਰਾ ਸ਼ਰਂਮਣਾ ਤੋਂ ਹੀ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲੀ ਹੋਵੇ । 

ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਦੇ ਸਮੁਚੇ ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਪੰਜਾਂ ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤਰਤੀਬਵਾਰ ਸ਼ਰੁਤੀ ਕਾਲ, ਸਿਮਰਤੀ ਕਾਲ, ਦਰਸ਼ਨ 
ਕਾਲ, ਭਗਤੀ ਕਾਲ ਅਤੇ ਆਧੁਨਿਕ ਹਿੰਦੂ ਪੁਨਰ ਜਾਗ੍ਰਿਤੀ ਕਾਲ (ਆਧੁਨਿਕ ਹਿੰਦੂ 
ਮੱਤ) ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਸ਼ਰੁਤੀ ਕਾਲ ਵਿਚ ਮੂਲ ਧਰਮ ਰਥ ਲਿਖੇ ਗਏ 
ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਮਾਂ 1500 ਈ: ਪੂਰਵ ਤੋ 500 ਈ: ਪੂਰਵ ਹੈ । ਇਸ ਸਮੇ” 
ਸੰਘਿਤਾਵਾਂ, ਬ੍ਰਾਹਮਣ, ਆਰਣਯਕ ਅਤੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦ ਆਦਿ ਲਿਖੇ ਗਏ ਸਨ । ਇਹ 
ਉਹ ਸਮਾਂ ਸੀ ਜਦੋਂ ਆਰੀਆ ਲੋਕ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਆਉਣ ਉਪਰੰਤ ਇਥੇ ਵਸ ਗਏ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਆਪਣੀ ਅਤਿਅਤਾ ਅਤੇ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਕਾਫੀ ਚੰਗੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਕਸਤ ਕਰ ਲਿਆ । ਸਿਮਰਤੀ ਕਾਲ 600 ਈ: ਪੂਰਵ ਤੋਂ 200 ਈ. ਤਕ 
ਹੈ । ਇਸ ਸਮੇ ਰਮਾਇਣ ਮਹਾਂਭਾਰਤ ਆਦਿ ਮਹਾਂਕਾਵਿ ਲਿਖੇ ਗਏ । ਇਸ ਸਮੇ” 
ਦੀਆਂ ਕੁੱਝ ਹੋਰ ਵੀ ਰਚਨਾਵਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮੁੱਚੇ ਰੂਪ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂਗ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਰਚਨਾਵਾਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ, ਧੁਨੀ-ਵਿਗਿਆਨ ਛੰਦ-ਵਿਗਿਆਨ 
ਵਿਆਕਰਣ, ਸ਼ਬਦ-ਵਿਗਿਆਨ (ਨਿਰੁਕਤ) ਅਤੇ ਜੋਤਸ਼ ਵਿਗਿਆਨ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ 
ਕੁਝ ਵਿਆਖਿਆਈ ਗੰਥ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਰਮ ਕਾਂਡਾਂ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਗ੍ਰੰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਧਰਮ ਸੂਤਰ ਦਿਤੇ ਗਏ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਫਰਜ਼ਾਂ ਅਤੇ 
ਸਮਾਜ ਪ੍ਰਤਿ ਕਰਤਵਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਮਨੂੰ ਦਾ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰ 
ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ । ਸੂਤਰ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਪਦੇਸ਼ ਪੂਰਣ ਵਾਕ । ਇਹ ਇਕ ਅਜੇਹੀ 
ਸ਼ੈਲੀ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਸ ਸਮੇਂ ਕੋਈ ਆਚਾਰੀਆ ਜਾਂ ਧਰਮ ਸੰਸਥਾ ਆਪਣੀ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਦੀ ਸੀ । ਇਸ ਸ਼ੈਲੀ ਨਾਲ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਸੂਤਰਾਂ ਨੂੰ 
ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਯਾਦ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਸਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਉਤੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਭਾਸ਼ ਵੀ ਲਿਖੇ 


100 ਭਾਰਤ ਦੋ ਪੁਰਾਤਨ ਧਰਮ- ਇਕ ਸੰਖੋਪ ਸਰਵੇਖਣ 
ਗਏ । ਮਨੂੰ ਦਾ ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤ੍ਰ ਧਰਮ ਸੂਤਰਾਂ ਉਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਇਕ ਇਹੋ 
ਜਿਹਾ ਹੀ ਭਾਸ਼ ਹੈ । 

ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਕੂਲਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 200 ਈ: ਤੋ 1200 ਈ: ਤਕ ਹੋਇਆ । 
ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਸਮੇ' ਨੂੰ ਵੈਦਿਕ ਮਤ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਕੂਲਾਂ ਦਾ ਕਾਲ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਕੂਲਾਂ ਨੇ ਦਰਸ਼ਨ ਸੂਤਰਾਂ ਉਤੇ ਭਾਸ਼ ਭਾਵ ਟੀਕੇ ਵੀ ਲਿਖੇ 
ਹਨ । ਇਹ ਦਰਸ਼ਨ ਸੂਤਰ ਛੇ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਕਈ-ਕਈ ਭਾਸ਼ ਅਤੇ ਉਪ-ਭਾਸ਼ 
ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ । ਭਾਸ਼ ਅੜੇ ਉਪ-ਭਾਸ਼ ਲਿਖਣ ਦੀ ਇਸ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਨਾਲ ਹਿੰਦੂ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਛੇ ਮੁੱਖ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਕੂਲ ਵਿਕਸਤ ਹੋਏ । ਇਹ ਸੂਤਰ ਹਨ- ਨਿਆਏ 
ਸੂਤਰ, ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ, ਸਾਂਖ ਸੂਤਰ, ਯੋਗ ਸੂਤਰ, ਮੀਮਾਂਸਾ ਸੂਤਰ, ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਸੂਤਰ । 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਵੈਦਿਕ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਫ਼ੇ ਸਕੂਲ ਨਿਆਏ, ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਕ ਸਾਂਖ, ਯੋਗ, 
ਮੀਮਾਂਸਾ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਆਦਿ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ ਨਿਆਏ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਤਰਕ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਵਿਵੇਚਨ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਵੈਸ਼ੇਸਕ ਹਿੰਦੂ ਭੌਤਿਕ 
ਵਿਗਿਆਨ ਅਤੇ ਸਾਂਖ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਅਥਵਾ ਪਦਾਰਥ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਵਰਣਨ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । ਮੀਮਾਂਸਾ ਸਕੂਲ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਸਬੰਧੀ ਅਸੂਲਾਂ ਦਾ 
ਰਿਆਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਅਦਵੈਤ ਦਰਸ਼ਨ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ । ਉਪਰੋਕਤ 
ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਤੌਰ ਤੇ ਵੇਦਾਂਤ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧੇਰੇ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਹੈ । ਇਸ ਦੇ 
ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਪ੍ਰਵਕਤਾ, ਸ਼ੰਕਰ (ਅਦਵੈਤ ਵੇਦਾਂਤ), ਰਾਮਾਨੁਜ (ਵਸ਼ਿਸ਼ਟ ਅਦਵੈਤ 
ਵੇਦਾਂਤ) ਅਤੇ ਮਾਧਵ (ਦਵੈਤ ਵੇਦਾਂਤ) ਹਨ । 

ਇਸ ਸਮੇਂ ਹੀ ਦੱਖਣੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਧਾਰਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ । 
ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਨੂੰ ਅਮੀਰ ਬੁਣਾਇਆ । ਇਹ ਭਜਨ ਅਜ ਵੀ ਤਾਮਿਲ ਬੋਲਦੇ 
ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਬੜੇ ਭਗਤੀ ਭਾਵ ਨਾਲ ਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 13ਵੀ' ਤੋ 18ਵੀ” 
ਸਦੀ ਦੇ ਅਖੀਰ ਤਕ ਹਿੰਦੂ ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ ਹੋਰ ਵੀ ਵਿਕਾਸ ਕੀਤਾ । ਕਈ ਭਾਸ਼ ਅਤੇ 
ਉਪ-ਭਾਸ਼ ਹੋਰ ਲਿਖੇ ਗਏ । ਇਸ ਸਮੇ' ਵੈਸ਼ਨਵ ਮੱਤ, ਸ਼ੈਵ ਮੱਤ ਅਤੇ ਸ਼ਾਕਤ ਮੱਤ 
ਦੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਦਾ ਵੀ ਵਿਕਾਸ ਹੋਇਆ । ਉਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਸ 
ਸਮੇਂ ਰਾਮ, ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਣੂ ਦੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਪ੍ਰਚਲਤ ਸੀ । ਇਸ ਤੋ” 
ਇਲਾਵਾ ਸ਼ਿਵ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ । ਭਾਰਤ ਦੇ ਇਸ ਖੇਤਰ 
ਵਿਚ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਮਹੱਤਵ ਪੂਰਨ ਹਿੱਸਾ ਪਾਉਣ ਵਾਲੀਆਂ 
ਕਈ ਹੋਰ ਧਾਰਮਿਕ ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੀਆਂ ਸਨ । ਵੈਸ਼ਣਵ ਮਤ ਵਿਚ 
ਕਬੀਰ ਪੰਥੀ, ਮਲੂਕਦਾਸੀਏ, ਰਵਿਦਾਸੀਏ ਅਤੇ ਸ਼ੈਵ ਮਤ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਦੇਵ 
ਯੋਗੀ, ਸੰਨਿਆਸੀ ਪਰਮ ਹੰਸ ਅਤੇ ਨਾਥ ਆਦਿ ਆਪਣੇ ਮਤਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰ ਰਹੇ 
ਸਨ । ਸਾਕਤ ਮੱਤ ਵਿਚ ਦੱਖਣੀ ਵਾਮਾਚਾਰੀ ਆਦਿ ਫਿਰਕੇ ਕਾਫੀ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੇ 
ਸਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਫਿਰਕਿਆਂ ਨੇ ਜਾਤੀ ਵੰਡ ਸਬੰਧੀ ਆਪਣੀ ਅਸਹਿਮਤੀ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮੱਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਕਰਨ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਦਿੱਤੀ । 
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ਵਰਤਮਾਨ ਯੁਗ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੀ ਪੁਨਰ ਜਾਗ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਯੁਗ ਹੈ । ਆਧੁਨਿਕ 
ਹਿੰਦੂ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁਖ ਪ੍ਰਵਕਤਾ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਮੋਹਨ ਰਾਏ ਕਹੇ ਜਾ ਸਕਦੇ 
ਹਨ । ਪਛਮੀ ਵਿਗਿਆਨਕ ਅਤੇ ਮਸ਼ੀਨੀ ਵਿਕਾਸ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਆਧੁਨਿਕ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਹੀ ਵਰਤਮਾਨ ਯੁੱਗ ਦੀ ਪਿੱਠ-ਭੂਮੀ ਹੈ । ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਈਸਾਈ 
ਮਤ ਦੁਆਰਾ ਪੀੜਤ ਅਤੇ ਦਲਿਤ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਦੇਖਭਾਲ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਸੇਵਾ ਦੇ ਭਾਵਾਂ 
ਦਾ ਪ੍ਰਸਾਰ ਹੋਇਆ । ਵਰਤਮਾਨ ਮਸ਼ੀਨੀ ਯੁਗ ਲਈ ਵਰਣ-ਆਸ਼ਰਮ ਢੁਕਵਾਂ 
ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀਆਂ ਹਰ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸੇਵਾਵਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਸੀ । ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ ਵਿਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਸਾਰ ਨਾਲ ਹਿੰਦੂਆਂ 
ਦਾ ਧਿਆਨ ਪੱਛਮੀ ਮਾਨਵਵਾਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਵਲ ਖਿਚਿਆ ਗਿਆ । ਇਸ ਦੇ 
ਵਲੋਂ” ਮੂੰਹ ਮੋੜ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਆਤਮ ਵਿਕਾਸ ਵਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ । 
ਕੁਝ ਕੁ ਕੱਟੜ ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਨੇ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਅਤੇ ਸਮਾਜਕ 
ਵਿਵਸਥਾ ਦੇ ਸਨਾਤਨ ਸਰੂਪ ਉਤੇ ਹਮਲੇ ਵੀ ਕਰਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੇ ਜਿਸ ਦੇ ਸਿਟੇ ਵਜੋਂ 
ਹਿੰਦੂ ਸੁਧਾਰਕਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮੱਤ ਦੀਆਂ ਮੁਢਲੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਮੁਲਾਂਕਣ ਅਤੇ 
ਪੁਨਰ-ਸਥਾਪਨ ਦੀ ਇਛਾ ਪੈਂਦਾ ਹੋਈ । 

ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਆਧੁਨਿਕੇ ਪੜਾ ਵਿਚ ਕਈ ਸੁਧਾਰਕ ਲਹਿਰਾਂ 
ਚਲੀਆਂ ਅਤੇ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਪੱਧਰ ਤੇ ਕਈ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾਵਾਂ ਪ੍ਰਚਲਿਤ 
ਹੋਈਆਂ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਲਹਿਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਮਾਜਿਕ ਲਹਿਰ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਮੋਹਨ 
ਰਾਏ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਗਈ । ਇਸ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਦੇਵਿੰਦਰਨਾਥ ਟੈਗੋਰ ਅਤੇ 
ਕੇਸ਼ਵ ਚੰਦਰ ਸੈਨ ਨੇ ਬਹੁਤ ਹਿੱਸਾ ਪਾਇਆ । ਵੇਦ ਧਰਮ ਲਹਿਰ ਅਗਨੀ ਹੋਤਰੀ 
ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਗਈ । ਇਹ ਲਹਿਰ ਬ੍ਰਹਮ ਸਮਾਜ ਦਾ ਨੈਤਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਸੀ । ਬ੍ਰਹਮੋ ਸਮਾਜ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ 
ਸਾਂਝੀਵਾਲਤਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ ਸੀ । ਇਸ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਹਿੰਦੂ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ 
ਚੁਕੀਆਂ ਬੁਰਾਈਆਂ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨਾ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਰਿਹਾ । 

ਸੁਆਮੀ ਦਇਆਨੰਦ ਦੁਆਰਾ ਚਲਾਈ ਗਈ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਲਹਿਰ ਨੇ 
ਈਸਾਈ ਮਿਸ਼ਨਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਨਿਰੰਤਰ ਹਮਲਿਆਂ ਨੂੰ ਠੱਲ੍ਹ ਪਾਈ ਤੇ 
ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਬੁਨਿਆਦੀ ਕੀਮਤਾਂ ਨੂੰ ਆਧੁਨਿਕ ਸੰਧਰਭ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ ਦਾ ਪੁਨਰ ਸਥਾਪਨ ਕੀਤਾ । ਐਨੀ ਬੇਸੈਂਟ ਨੇ ਭਾਰਤ 
ਵਿਚ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਏਕਤਾ ਦੇ ਭਾਵ ਨੂੰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਤਿਭਾਵਾਨ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਦੁਆਰਾ ਹਿੰਦੂ ਮੱਤ ਨੂੰ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰਾ ਬਣਾਉਣ ਦੇ 
ਯਤਨ ਕੀਤੇ । ਸੁਆਮੀ ਰਾਮ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਪਰਮ ਹੰਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪੈਰੋਕਾਰਾਂ ਵਿਚ 
ਤਿਆਗ ਤੇ ਜਨ ਸੇਵਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਉਤਸ਼ਾਹਿਤ ਕੀਤਾ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨਿਨ ਸੇਵਕ 
ਸੁਆਮੀ ਵਿਵੇਕਾਨੰਦ (1863-1902) ਨੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸੰਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਕੋਨੇ ` 
ਕੋਨੇ ਵਿਚ ਪੁਚਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਗੱਲ ਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਵੇਦਾਂਤ ਹੀ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ 
ਦੀ ਰੂਹ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਸਾਰੀ ਮਾਨਵਤਾ ਲਈ ਸਰਬ ਸਾਂਝਾ ਹੈ । ਪੱਛਮ 
ਵਿਚ ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਦੀ ਚਰਮ ਸੀਮਾ ਤੋ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਮੋੜਨ ਲਈ ਵੇਦਾਂਤ ਇਕ ਚੰਗਾ 


ਅਜੋਕੇ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਵਿਚ ਜੰ ਜੀਵਨ ਦੀ ਗਤੀਸ਼ੀਲਤਾ ਪ੍ਰਤੱਖ ਝਲਕਦੀ ਦਿਖਾਈ 
। ਅੱਜ ਇਸ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਜਥੇਬੰਦੀਆਂ, ਲਾਇਕ 
ਵਿਦਵਾਨ, ਓਦਾਂ ਯੋਗੀ, ਅਤੇ ਆਤਮਿਕ ਮੰਜ਼ਲਾ ਨੂੰ ਤੈਅ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਸੱਰੇ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ ਸਾਧਕ ਮੌਜ਼ੂਦ ਹਨ।ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਸਨਾਤਨ ਹਿੰਦੂ 
ਸੰਸਥਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਧਾਰਮਿਕ ਆਗੂਆਂ ਦਾ ਵੀ ਘਾਟਾ ਨਹੀਂ । ਹੁਣ ਲੋਕਾਂ 
ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਤੌਰ ਤੇ ਕਾਫੀ ਚੇਤਨਾ ਨੈ । ਵਿਦਿਅਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਬੁੱਧੀਮਾਨ ਤਬਕੇ 
ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣੇ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਰਸੇ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਅਤੇ ਗਹਿਣ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਪ੍ਰਬਲ ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ । ਵੱਖ-ਵੱਖ ਧਰਮਾਂ ਦੀਆਂ ਵਿਚਾਰ ਧਾਰਾਵਾਂ ਸਬੰਧੀ ਸੰਵਾਦ ਅਤੇ 
ਵਖਿਆਨ ਕਾਫੀ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰੇ ਹੋ_ਰਹੇ ਹਨ । ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਰਸੇ ਨੂੰ ਸੰਭਾਲਣ 
ਅਤੇ ਅਪਨਾਉਣ ਲਈ ਜੋ ਚਾਅ ਅਤੇ ਉਤਸ਼ਾਹ ਅਸੀਂ” ਜਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ ਅਜ ਦੇਖ 
ਰਹੇ ਹਾਂ, ਉਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਵਿਰਸੇ ਨੇ ਸਦੀਆਂ ਤਕ ਲੋਕਾਂ ਦੀ 
ਅਗਵਾਈ ਕੀਤੀ ਉਹ ਭਵਿਖ ਵਿਚ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸ਼ਾਹਿਤ ਕਰਦਾ ਰਹੇਰਾ । 


0 


ਤੈ, 


ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਤੋਂ ਦੋ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾਵਾਂ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਰਹੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਇਹ 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾਵਾਂ ਦਾ ਆਧਾਰ ਦੋ ਮਾਨਵੀ ਨਸਲਾਂ 
(ਜੋਧਕ। 18੦੬5) ਹਨ । ਇਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ “ਬ੍ਰਾਹਮਣ” ਅਤੇ ਦੂਜੀ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ 'ਸ੍ਰੱਮਣ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਦੋਵੇ' ਸਮਾਨੰਤਰ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ 
ਅਸਲ ਵਿਚ ਕਦੋਂ ਤੋਂ ਬਰਾਬਰ ਤੁਰੀਆਂ ਆ ਰਹੀਆਂ ਸਨ - ਕੋਈ ਪਤਾ ਨਹੀਂ, 
ਪਰ ਲੱਗਭਗ ਸਭ ਵਿਦਵਾਨ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਈਸਾ ਤੋਂ ਦੋ ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ 
ਪਹਿਲਾਂ ਜਦੋ” ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋ ਚੁੱਕੀ ਸੀ ਉਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲੋ` ਜੈਰਵੈਦਿਕ ਸ਼ਰੈਂਮਣ 
ਪਰੰਪਰਾ ਮੌਜੂਦ ਸੀ । ਘੇਂਟੋ ਘੈਂਟ ਸਿੰਧੂ ਘਾਟੀ ਦੀ ਸਭਿਅਤਾ ਇਸ ਸੱਚ ਦਾ ਵੱਡਾ 
ਸਬੂਤ ਹੈ । ਸਿੰਧ ਘਾਟੀ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵਿਚੋਂ ਜਿਹੜੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈਆਂ ਹਨ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਕਸਿਤ ਸੁਘੜ ਲੋਕਾਂ ਦੀ 
ਸਭਿਅਤਾ ਵਾਲਾ ਵਿਸ਼ਾਲ ਸ਼ਹਿਰ ਮੌਜੂਦ ਸੀ ਤੇ ਇਹ ਸਭਿਅਤਾ ਆਰੀਆ 
ਸਭਿਅਤਾ ਨਹੀਂ ਸੀ । 

ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ “ਬ੍ਰਾਹਮਣ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ` ਤੇ ਰੈਰ 
ਆਰੀਅਨ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ “ਸ਼੍ੌਮਣ” । ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਸ਼ਰੱਮਣ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨੂੰ ਪਸੰਦ ਤਾਂ ਕੀ ਕਰਨਾ ਸੀ, ਇਸਨੂੰ ਭੰਡਿਆ, ਨਿਰਾਦਰ ਕੀਤਾ ਤੇ 
ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ ਕੀਤੇ । ਆਰੀਆ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਨੇ  ਸ਼੍ਰੋਮਣਾ ਦੇ ਧਰਮ ਨੂੰ 
ਨਾਸਤਿਕ ਕਿਹਾ । “ਨਾਸਤਿਕ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਰੈਂਬ ਤੋ ਮੁਨਕਰ ਹੋਣਾ ਨਹੀ” 
ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ । ਨਾਸਤਿਕ ਉਹ ਸੀ ਜੋ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਾ ਕਰੇ । ਸਾਂਖ 
ਮੱਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਨਹੀ” ਮੰਨਦਾ ਪਰ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਦਿੱਬਤਾ ਨੂੰ ਪਰਵਾਨ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਨਾਸਤਿਕ ਨਹੀਂ । ਪਰ ਜੈਨ ਧਰਮ ਅਤੇ ਬੁੱਧ ਧਰਮ 
ਕਿਉਕਿ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ ਹਨ ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਾਰਮਿਕ 
ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਾਸਤਿਕ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਮਨੂ ਨਾਸਤਿਕ ਦੀ ਸਪਸ਼ਟ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ 
ਇਹੋ ਦਿੰਦਾ ਹੈ - “ਨਾਸਤਿਕੋ ਵੇਦਨਿੰਦਕਹ”, ਭਾਵ ਨਾਸਤਿਕ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਨਿੰਦਕ ਹੋਵੇ, ਵੇਦਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਾ ਰੱਖੇ । 
ਨਾਗਾਰਜ਼ੁਨ ਦਾ ਆਖਣਾ ਹੈ ਕਿ ਨਾਸਤਿਕ (ਭਾਵ ਦੇ ਤਾਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰੱਖਣ ਤੋਂ 
ਮੁਨਕਿਰ) ਨਰਕਾਂ ਵਿਚ ਅਵੱਸ਼ ਜਾਣਗੇ । 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਕਿਤਾਬਾਂ 0 ਲਦੀ੪" ਹਨ ਪਰ ਸਿੰਧ-ਵਾਦੀ ਦੇ 
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ਸ਼ੌਮਣ ਨਾਗਰਿਕ ਇਥੋਂ ਦੇ ਮੂਲ ਵਾਸੀ ਸਨ ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 
ਤੇ ਸਹਿਮਤੀ ਹੈ । 

ਜੈਨਮੱਤ ਅਤੇ ਬੁੱਧਮੱਤ ਕਿਉੱਕਿ ਆਰੀਆ ਪਿਛੋਕੜ ਵਾਲੇ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ 
ਵੈਦਿਕ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤੀ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਸਾਂਝ ਹੈ ਇਸ ਕਰਕੇ ਸਾਡੇ ਲਈ 


ਸ਼ਰੌਂਮਣ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਪੂਰਵਜ ਬਜ਼ੂਰਗ ਸਨ । 

ਪਹਿਲੋਂ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਕਿ ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਆਗਮਨ ਨਾਲ ਭਾਰਤ 
ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਆਰੰਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਜਦੋਂ ਤੋਂ ਖੁਦਾਈ ਉਪਰੰਤ ਹੜੱਪਾ ਅਤੇ 
ਮੋਹੰਜੋਦਾੜੋ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਦੇ ਥੇਹ ਮਿਲੇ ਹਨ ਉਦੋਂ ਤੋਂ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਬਦਲ ਗਏ ਹਨ । 
ਸਿੰਧਵਾਦੀ ਦੀ ਸਭਿਅਤਾ ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਤੋ ਪੁਰਾਣੀ ਤਾਂ ਹੈ ਹੀ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਭਿੰਨ ਵੀ ਹੈ । ਇਸ ਸਭਿਅਤਾ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਦਾ ਕੰਮ ਅੰਗਰੇਜ਼ਾਂ ਦੇ ਰਾਜ 
ਵੇਲੇ ਹੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ । ਸਰ ਜਾਨ ਮਾਰਸ਼ਲ ਉਸ ਵੇਲੇ ਆਰਕਿਆਲੋਜੀ 
ਡਿਪਾਰਟਮੈਂਟ ਆਫ ਇੰਡੀਆ ਦੇ ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਜਨਰਲ ਸਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਹੁਤ 
ਵੱਡੇ ਪੱਧਰ ਉਤੇ ਇਸ ਮੁਹਿੰਮ ਨੂੰ ਆਰੰਭ ਕੀਤਾ ਸੀ । ਇਹ ਸਭਿਅਤਾ ਪਾਕਿਸਤਾਨ 
ਵਿਚ ਪੈਂਛਮੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਮਿੰਟਗੁਮਰੀ ਤੋਂ ਬਲੋਚਿਸਤਾਨ ਤਕ ਵੈਲੀ ਹੋਈ ਹੈ ਤੇ 
ਇੱਧਰ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਰੋਪੜ ਤੋਂ” ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਕੇ ਅਹਿਮਦਾਬਾਦ ਕਾਠੀਆਵਾੜ ਤਕ ਤੇ 
ਰਾਜਸਥਾਨ ਵਿਚ ਜੈਸਲਮੇਰ ਤਕ ਪੁੱਜ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਹੁਣ ਇਸ ਦੀ ਖੋਜ ਦਾ ਕੰਮ 
ਭਾਰਤੀ ਤੇ ਪਾਕਿਸਤਾਨੀ ਪੁਰਾਖੋਜੀ ਆਪੋ ਆਪਣੇ ਮੁਲਕਾਂ ਵਿਚ ਵਖ ਵਖ ਕਰ ਰਹੇ 
ਹਨ । ਇਸ ਸਭਿਅਤਾ ਦਾ ਸਮਾਂ ਲਗਭਗ ਪੰਜ ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਪੁਰਾਣਾ ਹੈ । ਇਸ 
ਵਾਦੀ ਦੀ ਖੁਦਾਈ ਵਿਚੋਂ ਮਿਲੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਰਸਮਾਂ ਰਿਵਾਜਾਂ ਦਾ ਕਾਫੀ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਪਰ ਅਜੇ ਤਕ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਲਿਪੀ ਨਹੀ” ਪੜ੍ਹੀ ਗਈ । ਇਸ ਲਿਪੀ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਸਤੇ ਕੋਈ 
ਲਿੰਕ-ਲਿਪੀ ਜਦੋ ਤਕ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀ ਹੁੰਦੀ ਉਦੋ" ਤਕ ਵੱਡੇ ਭੇਦ ਹਨੇਰੇ ਵਿਚ ਹੀ 
ਰਹਿਣਗੀ । 

ਸਿੰਧ ਰਾਜ ਦੇ ਲੜਕਾਨਾ ਜ਼ਿਲੇ ਵਿਚ ਸਿੰਧ ਨਦੀ ਅਤੇ ਨਾਗ ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ 
ਵਿਚਕਾਰਲੇ ਮੈਦਾਨ ਵਿਚ ਮਹਿੰਜੋਦੜੋ ਨਗਰ ਵਸਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ । ਮਹਿੰਜੋਦੜੋ 
ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਮੁਰਦਿਆਂ ਦਾ ਥੇਹ । ਇਥੋਂ ਦੇ ਸਥਾਨਕ ਵਾਸੀਆਂ ਨੇ ਇਸ 
ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ ਥੇਹਾਂ ਦਾ ਇਹ ਨਾਮ ਪਾਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ । ਇਹ ਮੁਰਦਿਆਂ ਦਾ ਥੇਹ 
ਕਦੀ ਬੇਮਿਸਾਲ ਖੁਸ਼ਹਾਲ ਘੁੱਗ ਵਸਦੇ ਸਭਿਅਕ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਹਿਰ ਸੀ ਜੋ 
ਸੈਂਕੜੇ ਫੁੱਟ ਡੂੰਘਾ ਜ਼ਮੀਨ ਵਿਚ ਧਸ ਗਿਆ । ਇਸ ਦੀ ਬਰਬਾਦੀ ਦੇ ਕੀ ਕਾਰਨ 
ਸਨ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਪਰ ਕਾਫੀ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਵੈਦਿਕ ਸਭਿਅਤਾ ਦੇ ਮੋਢੀ ਆਰੀਆ 
ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਤਬਾਹੀ ਦਾ ਕਾਰਨ ਮੰਨਦੇ ਹਨ । ਰਿਗਵੇਦ ਵਿਚ ਦਸਯੂ ਲੋਕਾਂ ਦੇ 
ਰੰਗ ਰੂਪ, ਨੈਣ ਨਕਸ਼ ਵਰਤੋ ਵਿਹਾਰ ਅਤੇ ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਜਰਨੈਲ ਇੰਦਰ 
ਵਲੋਂ` ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤਬਾਹ ਕਰਨ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਈ ਵਾਰ ਆਇਆ ਹੈ । ਇਹ “ਦਸਯੂ” 
ਲੋਕ ਦ੍ਰਾਵੜ ਸਨ 1 
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ਹੜੱਪਾ ਨਗਰ ਮਹਿੰਜੋਦੜੋ ਤੋ ਵੀ ਵੱਡਾ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਪਾਕਿਸਤਾਨੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਜ਼ਿਲਾ ਮਿੰਟਗੁਮਰੀ ਵਿਚ ਸਥਿਤ ਹੈ । ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੜੱਪਾ ਨਗਰ 
ਮਹਿੰਜੋਦੜੋ ਤੋਂ ਵੀ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਾਲ ਪੁਰਾਣਾ ਸੀ । ਇਹ ਪੁਰਾਤਨ ਸ਼ਹਿਰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ 
ਅਤੇ ਮੌਤ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕਾਂ ਕਹੀਆਂ ਅਤੇ ਅਣਕਹੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ ਛੁਪਾਈ ਬੈਠੇ ਹਨ । 
ਇਸ ਸਭਿਅਤਾ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪੱਖਾਂ ਦੀ ਵਿਸਥਾਰਪੂਰਵਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 
ਦੀ ਸਾਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰਤ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਅਸੀ ਕੇਵਲ ਇਸ ਘਾਟੀ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸੰਸਕਾਰਾਂ 
ਉਪਰ ਥੋੜ੍ਹੀ ਜਿਹੀ ਪੰਛੀ ਝਾਤ ਪਾਵਾਂਗੇ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਸਭਿਅਤਾ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ 
ਪਿਛੋਕੜ ਸ੍ਰਂਮਣ ਪਰੰਪਰਾ ਦਾ ਮੁੱਢ ਹੈ ਤੇ ਸ੍ਰੌਮਣ ਪਰੰਪਰਾ ਹੀ ਜੈਨ ਧਰਮ ਅਤੇ ਬੁੱਧ 
ਧਰਮ ਦੀ ਜਣਨੀ ਹੈ । 
ਖੁਦਾਈ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਮੂਰਤੀਆਂ ਮਿਲੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਠੀਕਰ-ਮੁਹਰਾਂ 
ਵੀ। ਵਧੇਰੇ ਮੂਰਤੀਆਂ ਦੇਵੀਆਂ ਦੀਆਂ ਹਨ । ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਦੇਵੀ ਮਾਤਾ ਕਰਕੇ 
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ਹੈ। ਸਮਾਧੀ ਲਾ ਕੇ ਇਕਾਂਤ ਵਿਚ ਤਪ ਕਰਨ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਦਾ 
ਨਹੀਂ ਸ੍ਰੱਮਣਾ ਦਾ ਹੈ । ਸਮਾਧੀ, ਯੋਗ ਆਦਿਕ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਲਗਦਾ ਹੈ ਆਰੀਆ 
ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਨਹੀਂ ਸ੍ਰੋਮਣਾ ਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਜੋ ਪਿਛੋਂ ਜਾ ਕੇ ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਅਪਣਾ 
ਲਿਆਂ । ਇਕ ਮੂਰਤੀ ਮਿਲੀ ਹੈ ਜੋ ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਸ਼ਿਵ ਆਰੰਭ ਵਿਚ 
ਵੈਸੇ ਵੀ ਆਰੀਆ ਦੇਵ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਉਸਦਾ ਸਾਰਾ ਕਾਰਵਿਹਾਰ ਸਿੰਧਵਾਦੀ ਦੇ ਲੋਕਾਂ 
ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹੈ । ਸ਼ਿਵ ਦੀ ਯੋਗ ਆਸਣ ਵਿਚ ਮੂਰਤੀ ਦੇ ਆਲੇ ਦੁਆਲੇ ਸ਼ੇਰ, 
ਗੈੱਡਾ ਹਾਥੀ ਤੇ ਝੋਟਾ ਖਲੋਤੇ ਦਿਖਾਈ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਸ਼ਿਵ ਦੇ ਸਿਰ ਉੱਪਰ ਤਿੰਨ 
ਸਿੰਗ ਹਨ ਜੋ ਸ਼ਾਇਦ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਤ੍ਰਿਸ਼ੂਲ ਬਣ ਗਏ । ਸ਼ਿਵਲਿੰਗ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋ” ਲਿੰਗ-ਪੂਜਾ ਦੇ ਰਿਵਾਜ ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ । 

ਰਿਗਵੇਦ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਸਪਤਸਿੰਧੂ ਦੇ ਮੈਦਾਨਾਂ ਵਿਚ 
ਦਸਯੂ(ਦਾਸ) ਲੋਕ ਵਸਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਰਦ ਨੱਚਦੇ ਹਨ । ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਮਰਦਾਂ ਦਾ ਨੱਚਣਾ ਚੰਗਾ ਨਹੀ ਲੱਗਾ । ਇਹ ਬੜੇ ਸ਼ਾਂਤ ਸੁਭਾਅ ਦੇ ਸੁਘੜ ਲੋਕ 
ਸਨ । ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਆਰੀਆ ਲੋਕ ਜਾਂਗਲੀ, ਜਾਹਲ ਅਤੇ ਧੈੱਕੜ ਸਨ । ਜਦੋ 
ਸ਼ੱਮਣਾਂ ਨੇ ਇਕ ਪੂਰੀ ਖੁਸ਼ਹਾਲ ਸਭਿਅਤਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰ ਰੱਖਿਆ ਸੀ ਉਦੋ” 
ਆਰੀਆ ਲੋਕ ਮਾਰਧਾੜ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕੁੱਝ ਨਹੀ ਜਾਣਦੇ ਸਨ । ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ 
ਕਿ ਇੰਦਰ (ਜੋ ਉਸ ਵਕਤ ਆਰੀਆਂ ਦਾ ਜਥੇਦਾਰ ਹੋਵੇਗਾ) ਨੇ ਜਦੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ 
ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਰਬਾਦ ਕੀਤਾ ਤਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਲੋਂ ਮੁਕਾਬਲੇ ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਦਾ ਕੋਈ 
ਸਬੂਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ । ਇਉਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਾਂਤੀ ਪਸੰਦ ਲੋਕਾਂ ਨੇ 
ਕੋਈ ਸੈਨਾ ਵੀ ਨਾ ਰੱਖੀ ਹੋਵੇ । 
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ਇਹੋ ਜਿਹੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀਆਂ ਮੂਰਤੀਆਂ ਵੀ ਮਿਲੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅੱਧਾ 
ਸਰੀਰ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਤੇ ਅੱਧਾ ਪਸ਼ੂ ਦਾ ਹੈ । ਪਿੱਪਲ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਕਿੱਕਰ ਅਤੇ ਨਿੰਮ ਦੇ 
ਰੁੱਖ ਦੀ ਪੂਜਾ ਦੇ ਸਬੂਤ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ । ਘੁੱਗੀ ਤੇ ਕਬੂਤਰ ਦੇ ਚਿੱਤਰ ਮਿਲੇ ਹਨ 
ਤੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਵਿਚੋਂ ਚੀਤਾ, ਬੱਕਰਾ, ਮਗਰਮੱਛ, ਗੈਂਡਾ, ਸੱਪ, ਹਾਥੀ, ਸਾਨ੍ਹ ਆਦਿਕ 
ਦੀਆਂ ਮੂਰਤੀਆਂ ਹਨ । ਹੁਣ ਤਕ ਕੀਤੀ ਖੁਦਾਈ ਵਿਚੋਂ ਘੋੜੇ ਦਾ ਕੋਈ ਚਿੰਨ੍ਹ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲਿਆ । ਕੀ ਇਸ ਤੋ ਇਹ ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਲਾਈਏ ਕਿ ਘੋੜ-ਸਵਾਰੀ ਦਾ 
ਰਿਵਾਜ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ ਜੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਘੋੜਾ ਸਿਧਾਇਆ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ ? 

ਕਾਫੀ ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਕਬਰਾਂ ਮਿਲੀਆਂ ਹਨ । ਲਗਦਾ ਹੈ ਮੁਰਦੇ ਨੂੰ 
ਅਗਨੀਭੇਟ ਕਰਨ ਦੀ,ਥਾਂ ਦਫਨਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ । ਆਰੀਆ ਲੋਕ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ 
ਮੁਰਦੇ ਨੂੰ ਅਗਨੀਭੇਟ ਕਰਦੇ ਸਨ ਤੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਕਿਉਕਿ ਉਹ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਤੇ 
ਕਾਬਜ਼ ਹੋ ਗਏ, ਇਸ ਲਈ ਮੁਰਦੇ ਨੂੰ ਅਗਨੀਦਾਹ ਕਰਨ ਦਾ ਰਿਵਾਜ਼ ਬਾਕੀ ਰਹਿ 
ਗਿਆ। 

ਸਿੰਧਵਾਦੀ ਦੀ ਸਭਿਅਤਾ ਔਰਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸਮਾਜ ਵਾਲੀ ਸੀ । ਪਰ ਆਰੀਆ 
ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਪਿਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਤਾ ਸੀ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਸ਼੍ਰੌਮਣ ਸਾਬੂ ਨਾਂਗੇ 
ਬਾਵਿਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜੰਗਲਾਂ ਵਿਚ ਤਪ ਕਰਦੇ ਸਨ ਪਰ ਆਰੀਆ ਰਿਸ਼ੀ ਆਪਣੇ 
ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿਕੇ ਖੇਤੀ ਕਰਦੇ ਤੇ ਪੂਜਾ ਪਾਠ ਕਰਦੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਖਰੇਵਿਆਂ 
ਕਰਕੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਨਤੀਜੇ ਉਤੇ ਪੁੱਜੇ ਹਨ ਕਿ ਜੈਨ ਅਤੇ ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਸ਼ੁਂਮਣ 
ਸਭਿਅਤਾ ਦੀ ਅਤੇ ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਆਰੀਆ ਸਭਿਅਤਾ ਦੀ ਉਪਜ ਹਨ । 


ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ 
(599-527 ਪੂਰਵ ਈਸਾ) 
ਜੈਨ ਧਰਮ ਨੂੰ ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣੇ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ । ਜੈਨੀ ਉਪਾਸ਼ਕ ਤਾਂ ਇਸਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ - ਭਾਵ ਇਸ ਧਰਮ ਦਾ ਕੋਈ 
ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਇਤਿਹਾਸ ਨਹੀਂ - ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ, ਇਹ ਧਰਮ ਇਤਿਹਾਸ ਦੇ ਬੰਧਨ 
ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਪਰਾਇਤਿਹਾਸਕ ਹੈ । ਇਸਨੂੰ ਵੱਖ ਵੱਖ ਸਮੇ ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਸੇਧ ਦਿੰਦੇ ਰਹੇ 
ਹਨ । ਇਸ ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਭੂ ਖੰਡ ਹਨ ਜਿਥੇ ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਜਨਮ ਲੈ 
ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮਪੰਧ ਉਤੇ ਤੁਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਭਰਤਖੰਡ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਭਰਤਖੰਡ ਉਤੇ ਇਸ ਯੁੱਗ ਵਿਚ 24 ਤਰੀਬਾਂਕਰਾਂ ਨੇ ਜਨਮ 
ਲਿਆ । ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਨੂੰ ਭਗਵਾਨ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਜੈਨ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਭਗਵਾਨ ਦਾ ਅਰਥ ਪਰਮੇਸ਼ਵਰ ਨਹੀਂ । ਇਸ ਧਰਮ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦੀ ਕੋਈ 
ਥਾਂ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਆਤਮਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰ ਕਰਕੇ ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । 
ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਤੋ" ਉਪਰਲੀ ਹੋਰ ਕੋਈ ਉੱਚ-ਅਵਸਥਾ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਜੈਨ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਤੀਰਥਾਂਕਰਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਸਾਂਝੇ ਗੁਣ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇ' : 
1. ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਨੇ ਪਿਛਲੇ ਜਨਮ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਨੋਕ ਘਾਲਣਾ ਕੀਤੀ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। 
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2. ਤੀਰਥਾਂਕਰਾਂ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਅਤੇ ਦੇਵਤੇ ਦੋਵੇ' ਪੂਜਦੇ ਹਨ । 
3. ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਦਾ ਜਨਮ ਹਮੇਸ਼ ਰਾਜਘਰਾਣੈ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
4. ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਮਾਤਾ 14 ਸੁਫਨੇ ਦੇਖਦੀ ਹੈ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸੁਫਨਿਆਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤੋਂ ਗੁਣੀ ਲੋਕ ਪਹਿਲਾਂ ਦੱਸ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਜਿਸ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਨੇ ਜਨਮ ਲੈਣਾ ਹੈ ਉਹ ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਹੋਏਗਾ । 
5. ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਦਾ ਕੋਈ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ - ਉਹ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਦੀ 
ਅਗਵਾਈ ਤੋਂ ਧਰਮਪੰਧ ਉਤੇ ਉੱਚਾ ਉਠਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
6. ਹਰ ਸਮੇ ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਦੇ ਇਰਦ ਗਿਰਦ ਦੇਵਤੇ ਕ੍ਰਮਣ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 
ਹਨ । 
7. ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਜਦੋ” ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਸਾਧਾਰਣ ਲੋਕ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਬੋਲਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਸਭ ਜੀਵ-ਜੰਤੂ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਆਪਣੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਮਝ ਲੈੱਦੇ ਹਨ । 
ਜੈਨ ਸ਼ਬਦ “ਜਿੰਨ” ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ । ਜਿੰਨ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਵਿਜਈ । ਉਹ 
ਮਨੁੱਖ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਇੰਦਰੀਆਂ ਉਤੇ ਜਿੱਤ ਪਰਾਪਤ ਕਰ ਲਈ ਹੋਵੇ - ਜਿਸ 
ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਉਪਰ ਕਾਬੂ ਪਾ ਲਿਆ ਹੋਵੇ । ਜਿਹੜਾ ਵਿਅਕਤੀ 
ਤੀਰਥਾਂਕਰਾਂ ਦੀਆਂ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਉਤੇ ਅਮਲ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਦੁਆਰ 
ਤਕ ਅੱਪੜ ਜਾਵੇ ਉਸਨੂੰ ਜ਼ਿੰਨ ਜਾਂ ਜੈਨ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਉ! ਜੈਨਮੱਤ ਦਾ 
ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥ ਹੈ ਧਰਮ ਦਾ' ਫੋਹ ਪੰਧ ਜਿਸ ਉਤੇ ਚੱਲ ਕੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਕੈਵਲਯ 
(ਕੜੀ) ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮੱਰਬ ਗੋ. ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਜੈਨੀ ਲੋਕ ਕੈਵਲਯ ਨੂੰ 
“ਕੇਵਲੀ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । 

ਜੈਨੀ ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਤਪੱਸਵੀ ਸਾਧੂ ਹੋਏ ਹਨ ਤੇ ਇਹ ਮੱਤ ਸ੍੍‌ੱਮਣ ਪਰੰਪਰਾ 
ਵਾਲਾ ਰੈਰ-ਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਦਸਿਆ ਜਾ ਚੁੱਕਾ ਹੈ, ਇਹ ਧਰਮ 
ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਨਹੀਂ ਸੀ ਭਾਵੇਂ ਕਿ ਪਿਫ਼ੋ' ਜਾ ਕੈ ਬਹੁਤ ਸਾਹੇ ਆਰੀਆਂ ਨੇ ਵੀ 
ਇਸ ਮੱਤ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾ ਰੱਖਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਚਿੱਤੀ ਸੀ ! 

ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਜੈਨਮੱਤ ਦੇ ਮੋਢੀ ਨਹੀਂ` ਸਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲੋ' 23 

ਹੋਰ ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਸਨ ਤੇ ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਜੀ 24ਵੇ` ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਸਨ । 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਤੀਰਥਾਂਕਰਾਂ ਦੇ ਨਾਮ ਇਹ ਹਨ - 

. ਸਰੀ ਰਿਸਭ ਦੇਵ ਜੀ 


2੦ ੮3 3, ੯੧ ੩= ੯੭ ੧੭੮ 
ਹੂ 
੩ 
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10. ਸ਼੍ਰੀ ਸੀਤਲ ਨਾਥ ਜੀ 

11. ਸ਼੍ਰੀ ਸੁਰਿਆਂਸੂ ਨਾਥ ਜੀ 

12. ਸ਼੍ਰੀ ਵਾਸੂ ਪੂਜਯ ਜੀ 

13. ਸ਼੍ਰੀ ਵਿਮਲ ਨਾਥ ਜੀ 

14. ਸ੍ਰੀ ਅਨੰਤ ਨਾਥ ਜੀ 

15. ਸ਼੍ਰੀ ਧਰਮ ਨਾਥ ਜੀ 

16. ਸ਼੍ਰੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਨਾਥ ਜੀ 

17. ਸ੍ਰੀ ਭੁੰਬੂ ਨਾਥ ਜੀ 

18. ਸ਼੍ਰੀ ਅਰਹ ਨਾਥ ਜੀ 

19. ਸ੍ਰੀ ਮੈਲੀ ਨਾਥ ਜੀ 

20. ਸ਼੍ਰੀ ਮੁਨੀ ਸੁਵਰਤ ਜੀ 

21. ਸ਼੍ਰੀ ਨਮਿ ਨਾਥ ਜੀ 

22. ਸ਼੍ਰੀ ਨੇਮਿਨਾਥ ਜੀ 

23. ਸ਼੍ਰੀ ਪਾਰਸ਼ਵ ਨਾਥ ਜੀ 

24. ਸ਼੍ਰੀ ਵਰਧਮਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਜੀ 

ਜੈਨੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਤੇਈਵੇ' ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਪਾਰਸਵਨਾਥ_ਜੀ ਭਗਵਾਨ 
ਮਹਾਂਵੀਰ ਤੋਂ ਕੋਈ ਢਾਈ ਸੌ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਅੱਠਵੀਂ ਸਦੀ ਪੂਰਵ ਈਸਾ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਸਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਤੀਰਥਾਂਕਰਾਂ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨੀਆਂ ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਸਾਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਵਿਸ਼ਣੂ ਪੁਰਾਣ ਅਤੇ ਭਾਗਵਤ ਪੁਰਾਣ ਵਿਚ ਦੀ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਰਿਸ਼ਭਨਾਥ ਜੀ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣੇ ਜ਼ਮਾਨੇ ਦੇ ਤਪੇਂਸਵੀ ਹੋਏ ਹਨ । ਪੁਰਾਖੋਜੀ 
ਅਤੇ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਸ੍ਰੱਮਣ ਪਰੰਪਰਾ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣੀ 
ਚਲੀ ਆ ਰਹੀ ਸੀ ਤੇ ਕੇਵਲ ਜੈਨੀ ਪਰੰਪਰਾ ਹੀ ਅਵੈਦਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਸੀ । ਪਰ 
ਭਗਵਾਨ ਬੁੱਧ ਨੇ ਇਸ ਸ੍ਰੱਮਣ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਨਵੀਂ' ਬੁੱਧਮੱਤ ਦੀ ਧਾਰਾ ਚਲਾ ਦਿੱਤੀ 
ਤੇ ਸ਼ਰੌਮਣ ਲੋਕ ਦੋ ਹਿੱਸਿਆਂ ਬੁੱਧਮੱਤ ਅਤੇ ਜੈਨਮੱਤ ਵਿਚ ਵੰਡੇ ਗਏ । ਤੀਜੀ ਵੈਦਿਕ 
ਪਰੰਪਰਾ ਆਰੀਆ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਵੱਖਰੀ ਚਲਦੀ ਰਹੀ । 

599 ਪੂਰਵ ਈਸਾ ਸਨ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਦਾ ਜਨਮ ਵੈਸਾਲੀ ਵਿਖੇ 
ਹੋਇਆ । ਅੱਜਕੱਲ੍ਹ ਇਥੇ ਬਸਰਾ ਨਾਮ ਦਾ ਪਿੰਡ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਥਾਂ ਪਟਨੇ ਤੋਂ ਕੋਈ 
40 ਕਿਲੋਮੀਟਰ ਉਤਰ ਵੱਲ ਸਥਿਤ ਹੈ । ਇਹ ਥਾਂ ਹੁਣ ਜੈਨੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਤੀਰਥ 
ਸਥਾਨ ਹੈ । ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਮ ਸਿਧਾਰਥ ਸੀ ਤੇ ਉਹ ਅਮੀਰ ਖੇਤਰੀ ਇਕ ਰਿਆਸਤ 
ਦਾ ਮਾਲਕ ਸੀ । ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਮ ਤ੍ਰਿਸ਼ਲਾ ਸੀ ਜੋ ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਦੇ ਰਾਜੇ ਲਿੱਛਵੀ ਦੀ 
ਬੇਟੀ ਸੀ । ਪਿਤਾ ਦਾ ਕਬੀਲਾ ਗਿਆਤ੍ਰਿਕ ਅਤੇ ਗੋਤ ਕਾਸ਼ਪ ਸੀ । 

ਮਗਧ, ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਅਤੇ ਆਵੌਤੀ ਛੋਟੀਆਂ ਛੋਟੀਆਂ ਪਰਜਾਤੰਤਰੀ ਰਿਆਸਤਾਂ 
ਸਨ । ਕੁੰਡਗ੍ਰਾਮ ਦਾ ਰਾਜਾ, ਪਿਤਾ ਸਿਧਾਰਥ, ਈਮਾਨਦਾਰ, ਇਨਸਾਫ ਪਸੰਦ 
ਧਾਰਮਿਕ ਬਿਰਤੀਆਂ ਵਾਲਾ ਅੱਛਾ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਕ ਸੀ । ਉਹ ਬਹੁਤ ਵੱਡੇ ਦੇਸ਼ ਦਾ 
ਹੁਕਮਰਾਨ ਨਹੀਂ ਸੀ ਪਰ ਆਪਣੇ ਸਮੇ ਦਾ ਚੰਗਾ ਸ਼ਾਸਕ ਸੀ । ਜੈਨੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਮਾਤਾ ਤ੍ਰਿਸ਼ਲਾ ਨੂੰ “ਮਹਾਰਾਣੀ” ਜਾਂ “ਦੇਵੀ” ਆਦਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀਂ 
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ਸਤਿਕਾਰਿਆ ਗਿਆ ਸਗੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਮ ਨਾਲ ਬਾਰ ਬਾਰ “ਖਤਰਾਣੀ” ਸ਼ਬਦ 
ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਤੋ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ “ਖਤਰਾਣੀ” ਸ਼ਬਦ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸਤਿਕਾਰਤ ਤੇ ਸਵੈਮਾਣ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ ਹੋਵੇਗਾ । ਤ੍ਰਿਸ਼ਲਾ 
ਦਾ ਭਰਾ ਚੇਤਕ ਵੀ ਇਕ ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਮਾਲਕ ਸੀ । ਚੇਤਕ ਦੀਆਂ ਬੇਟੀਆਂ 
ਮਗਧ, ਆਵੰਤੀ ਅਤੇ ਸਿੰਧੁਸੋਵੀ ਰਿਆਸਤਾਂ ਦੇ ਰਾਜਿਆਂ ਦੀਆਂ ਰਾਣੀਆਂ ਸਨ । 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰੀਆਂ ਤੋ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ 
ਰਾਜਘਰਾਣਿਆਂ ਵਿਚ ਜਨਮਿਆ ਤੇ ਪਲਿਆ ਲਾਡਲਾ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਸੀ । ਇਹੋ ਜਿਹੇ 
ਐਸ਼ਵਰਜ ਵਿਚ ਜੰਮਪਲ ਕੇ ਜੰਗਲਾਂ ਵਿਚ ਤਪੱਸਿਆ ਵਾਲਾ ਕਠਿਨ ਰਾਹ ਪਕੜਨਾ 
ਕੋਈ ਸਾਧਾਰਨ ਘਟਨਾ ਨਹੀਂ ਸੀ । 

ਪਿਤਾ ਜੀ ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਸਨ । ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਦੀ ਆਗਿਆ ਲੈ ਕੇ 
ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੇ ਜੰਗਲ ਦਾ ਰਾਹ ਫੜਿਆ । ਉਦੋਂ” ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਮਰ 30 
ਸਾਲ ਦੀ ਸੀ । ਜੰਗਲਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿ ਕੇ ਬਾਰਾਂ ਸਾਲ ਕਠਿਨ ਤਪੱਸਿਆ ਕੀਤੀ । 
ਇਸ ਤਪੱਸਿਆ ਦੇ ਦੌਰਾਨ ਅਗਿਆਨੀ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬੜੇ ਕਸ਼ਟ ਦਿੱਤੇ ਪਰ 
ਆਪ ਨੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸਰਾਪ ਨਾ ਦਿੱਤਾ । 

ਮਹਾਂਵੀਰ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋ ਪਹਿਲੋਂ ਮਾਤਾ ਤ੍ਰਿਸ਼ਲਾ ਨੂੰ ਚੌਦਾਂ ਸੁਫਨੇ ਦਿਸੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਤੋਂ ਪ੍ਰਤੱਖ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿ ਜਨਮ ਲੈਣ ਵਾਲਾ ਬਾਲਕ ਸਾਧਾਰਨ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਬਚਪਨ 
ਰਾਜਮਹਿਲ ਵਿਚ ਬਤੀਤ ਹੋਇਆ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਜੋ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ 
ਸਕਦੀ ਸੀ ਕੀਤੀ । ਆਪ ਸ਼ਾਂਤ ਸੁਭਾਅ ਦੇ ਸਨ ਤੇ ਆਪਨੇ ਸੰਸਾਰ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ 
ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਬੜੀ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ । ਕਈ ਵਾਰ ਮਨ ਵਿਚ ਇਹ 
ਵਿਚਾਰ ਆਇਆ ਕਿ ਸਨਿਆਸ ਲੈ ਲਿਆ ਜਾਵੇ ਪਰ ਇਹ ਸੋਚ ਕੇ ਰੁਕ ਗਏ ਕਿ 
ਇਸ ਨਾਲ ਮਾਪਿਆਂ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਦੁਖ ਪੁੱਜੇਗਾ । ਇਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਨਿਆਸ ਉਦੋੱ 
ਲਿਆ ਜਦੋਂ ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਇਸ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਨਾ ਰਹੇ । ਸਮਰਬੀਰ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 
ਰਾਜੇ ਦੀ ਬੇਟੀ ਰਾਜਕੁਮਾਰੀ ਯਸੋਧਾ ਨਾਲ ਸ਼ਾਦੀ ਹੋਈ । ਯਸੋਧਾ ਸੂਖਮ ਵਿਹਾਰ ਦੀ 
ਬੁੱਧੀਵਾਨ, ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੀਨ ਸੁੰਦਰ ਰਾਜਕੁਮਾਰੀ ਸੀ । ਇਕ ਬੇਟੀ ਪੈਦਾ ਹੋਈ 
ਜਿਸਦਾ ਨਾਮ ਪ੍ਰਿਯਦਰਸ਼ਨਾ ਰੱਖਿਆ ਗਿਆ । 

ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਦਾ ਅਸਲ ਨਾਮ ਵਰਧਮਾਨ ਸੀ । ਨਾਮਕਰਣ ਦੀ 
ਵਿਚਾਰ ਹੋਣ ਲੱਗੀ ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਹੀ ਹਰ ਪਾਸੇ 
ਲਾਭ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ ਖੁਸ਼ਹਾਲੀ ਵੱਧ ਰਹੀ ਹੈ - ਹਰ ਪਾਸੇ ਵਾਧਾ ਹੀ ਵਾਧਾ ਹੈ ਸੋ ਇਸ 
ਦਾ ਨਾਮ ਵਰਧਮਾਨ ਠੀਕ ਰਹੇਗਾ । ਮਹਾਂਵੀਰ, ਜਿੱਨ, ਸਿੱਧ, ਅਰਹੰਤ ਆਦਿ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਮ ਨਾਲ ਸਤਿਕਾਰ ਵਜੋਂ ਲਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਹ ਸਾਰੇ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਦੀ ਆਤਮਿਕ ਉਚਤਾ ਅਤੇ ਭੌਤਿਕ ਸੰਪੂਰਨਤਾ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸਨਮਾਨ ਹਨ । 

ਮਹਿਲ ਵਿਚ ਸਾਧੂਆ ਸੰਤਾਂ ਦਾ ਆਉਣ ਜਾਣ ਸੀ । ਸਾਧੂ, ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ 
ਮੈਂਬਰਾਂ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਸਨ । ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਸਾਧੂ ਦੇਖੇ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਪ੍ਰਵਚਨ ਸੁਣੇ ਜੋ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਗੁੰਝਲਾਂ ਦਾ ਹੱਲ ਲੱਭਦੇ ਫਿਰਦੇ ਸਨ - ਜੀਵਨ 
ਖ਼ੁਕਤੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਸੀ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਤੋਂ ਵਰਧਮਾਨ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
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ਹੋਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਸੀ । 

ਛੋਟਾ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਇਰਾਦੇ ਦਾ ਮਾਲਕ ਸੀ । ਉਹ ਨਿਧੜਕ ਅਤੇ 
ਤੀਖਣਬੁੱਧ ਸੀ । ਆਪਣੇ ਬਚਪਨ ਦੇ ਸਾਥੀਆਂ ਨਾਲ ਇਕ ਦਿਨ ਬਾਗ ਵਿਚ ਖੇਡ 
ਰਿਹਾ ਸੀ ਤਾਂ ਉਧਰ ਇਕ ਸੱਪ ਆ ਨਿਕਲਿਆ, ਬੱਚੇ ਚੀਕਾਂ ਮਾਰਦੇ ਇੱਧਰ ਉੱਧਰ 
ਦੌੜਨ ਲੱਗੀ । ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੇ ਪਿਛੋਂ ਦੀ ਜਾ ਕੇ ਚੁਪਕੇ ਉਸ ਦੀ ਪੂਛ ਫੜ ਲਈ ਤੇ 
ਸੱਪ ਨੂੰ ਘੁਮਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਤੇ ਫਿਰ ਦੂਰ ਝਾੜੀਆਂ ਵਿਚ ਵਗਾਹ 
ਮਾਰਿਆ । ਯੋਗ ਅਧਿਆਪਕਾਂ'ਨੇ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਦੀ ਤੇ ਸ਼ਸਤਰਾਂ ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਦਿੱਤੀ । 

ਸਭ ਸੁੱਖ-ਆਰਾਮ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਮਹਾਂਵੀਰ ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਉਸ ਨੂੰ 
ਕਿਸੇ ਦੈਵੀ ਚੀਜ਼ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਸੀ । ਇਕ ਭਟਕਣਾ ਉਸ ਦਾ ਪਿੱਛਾ ਕਰ ਰਹੀ ਸੀ 
ਸਾਧੂਆਂ ਪਾਸੋਂ ਉਸ ਨੇ ਰਹਂਸਮਈ ਘਟਨਾਵਾਂ ਕਥਾਵਾਂ ਸੁਣੀਆਂ ਸਨ ਤੇ ਇਹ 
ਕਹਾਣੀਆਂ ਅਦਿੱਖ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨ ਲਈ ਸੈਨਤਾਂ ਮਾਰਦੀਆਂ ਸਨ । ਧਰਮ 
ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਕਰਨ ਅਤੇ ਸੁਣਨ ਦੀ ਥਾਂ ਧਰਮ ਦੇ ਰਾਹ ਉਤੇ ਤੁਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਧੈਦਾ ਹੋਣ ਲੱਗੀ । ਸੈਂਚ ਕੀ ਹੈ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਸੁਣਨ ਦੀ ਥਾਂ ਉਹ ਸੱਚ ਨੂੰ ਦੇਖਣਾ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਅੰਧਕਾਰ ਵਿਚੋ ਨਿਕਲ ਕੇ ਰੋਸ਼ਨੀ ਦੇਖਣ ਦਾ ਫੈਸਲਾ 
ਕੀਤਾ । ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਦਾ ਅੰਧਕਾਰ, ਮਾਇਆ ਦਾ ਅੰਧਕਾਰ, ਅਗਿਆਨ ਦਾ 
ਅੰਧਕਾਰ, ਉਹ ਇਸ ਸਭ ਕੁਝ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ । ਉਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ ਤੇ ਉਹ ਉਸ ਮੌਕੇ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਸੀ 
ਜਦੋ” ਸਾਰੇ ਆਡੰਬਰ ਨੂੰ ਛੱਡ ਸਕੇ । 

ਆਪਦੀ ਉਮਰ 28 ਸਾਲ ਦੀ ਸੀ ਜਦੋ ਮਾਪਿਆਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ । ਆਪ 
ਨੇ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਨੰਦੀ ਵਰਧਨ ਤੋਂ ਤਪੱਸਿਆ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਜੰਗਲ ਜਾਣ ਦੀ 
ਆਰਿਆ ਮੰਗੀ । ਭਰਾ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਦੋ ਸਾਲ ਅਜੇ ਹੋਰ ਇਥੇ ਹੀ ਭਗਤੀ ਕਰੋ ਤੇ 
ਤੀਸਰੇ ਸਾਲ ਪੁੰਨਦਾਨ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ ਚਲੇ ਜਾਣਾ । ਭਰਾ ਨੇ ਦਲੀਲ ਇਹ ਦਿੱਤੀ 
ਕਿ ਲੋਕ ਕਹਿਣਗੇ ਮਾਪਿਆਂ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਨੇ ਛੋਟੇ ਨੂੰ ਘਰੋ” 
ਕੇਂਢ ਦਿੱਤਾ । ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਭਰਾ ਦੀ ਇੱਛਾ ਸੀ ਕਿ ਮਹਾਂਵੀਰ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ 
ਬਹਾਨੇ ਰੁਕ ਜਾਵੇ, ਫਿਰ ਸਾਇਦ ਇਸਦਾ ਮਨ ਬਦਲ ਜਾਵੇ ਪਰ ਤੀਹ ਸਾਲ ਦੀ 
ਉਮਰ ਪੂਰੀ ਹੋਣ ਤੇ ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੇ ਸਨਿਆਸ ਲੈ ਲਿਆ । 

ਸਰਦੀਆਂ ਦੀ ਸ਼ਾਮ ਸੀ । ਮਹਾਂਵੀਰ ਬਾਗ ਵਿਚ ਟਹਿਲ ਰਿਹਾ ਸੀ । ਉਸ ਨੇ 
ਆਪਣਾ ਸ਼ਹਾਨਾ ਲਿਬਾਸ ਉਤਾਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ । ਖਾਮੋਸ਼ ਉਸਨੇ ਆਪਣੇ ਮਨ 
ਵਿਚ ਇਹ ਪ੍ਰਣ ਲਿਆ ਕਿ ਉਹ ਅਹਿੰਸਾ, ਸੱਚ ਤੇ ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ ਦੇ ਰਾਹ ਤੇ 
ਤੁਰੇਗਾ । ਬਚਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਕਰਮਾਂ ਰਾਹੀ ਸਹੀ ਰਾਹ ਤੇ ਚਲੇਗਾ ਤੇ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਦਾ 
ਤਿਆਗ ਕਰੇਗਾ । ਜੀਵਨ, ਮੌਤ, ਖੁਸ਼ੀ, ਗਮੀ, ਦੁਖ ਅਤੇ ਸੁਖ ਨੂੰ ਇਕੋ ਜਿਹਾ 
ਰੱਖੇਗਾ । ਇਕੋ ਵਿਚਾਰ ਨਾਲ- ਇਕ ਝਟਕੇ ਨਾਲ ਉਸਨੇ ਸੰਸਾਰ ਮੋਹ ਤਿਆਗ 
ਦਿੱਤਾ । ਹੁਣ ਦੁਆਲੇ ਕੋਈ ਬੰਧਨ ਨਹੀਂ` ਸੀ - ਕੋਈ ਸੰਸਾਰਕ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਨਹੀਂ 
ਸੀ। ਉਹ ਤਿਆਗੀ ਸਾਧੂ ਬਣ ਰਿਆ । 

ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੀਮਤੀ ਵਸਤਰ ਲਾਹ ਲਾਹ ਕੇ ਗਰੀਬਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਣੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਉਸ ਦੇ ਲੱਕ ਦੁਆਲੇ ਕੇਵਲ ਇਕ ਲੰਗੋਟੀ ਵਲੇਟੀ ਹੋਈ ਰਹਿ 
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ਗਈ । ਸੋਮਦਤ ਨਾਮ ਦਾ ਇਕ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਉਸ ਵਕਤ ਉਥੇ ਹਾਜ਼ਰ ਨਹੀ” ਸੀ ਜਦੋੱ 
ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਸਭ ਵਸਤਾਂ ਦਾਨਪੁੰਨ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ । ਇਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਕੁੱਝ ਨਾ ਲੈ ਸਕਣ ਕਾਰਨ ਬਹੁਤ ਦੁੱਖੀ ਹੋਇਆ ਤੇ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ 
ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੂੰ ਲੱਭ ਕੇ ਆਪਣਾ ਦੁੱਖ ਰੋਣ ਲੱਗਾ । ਭਗਵਾਨ ਨੂੰ ਤਰਸ ਆ ਗਿਆ ਤੇ 
ਆਪਣੇ ਲੰਗੋਟ ਵਿਚੋਂ ਅੱਧਾ ਹਿੱਸਾ ਕੇਂਟਕੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ । ਸੋਮਦਤ ਬਹੁਤ 
ਖੁਸ਼ੀ ਖੁਸ਼ੀ ਘਰ ਆਇਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਮਿੱਤਰ ਜੋ ਜੁਲਾਹਾ ਸੀ, ਨੂੰ ਇਹ 
ਸੁਗਾਤ ਦਿਖਾਉਣ ਰਿਆ । ਜੁਲਾਹੇ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਇਹ ਬੜੀ ਦੁਰਲੱਭ ਵਸਤੂ ਹੈ ਤੇ 
ਕਰਾਮਾਤੀ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਕਰਾਮਾਤੀ ਤਦ ਹੀ ਹੈ ਜਦ ਤਕ ਇਹ ਪੂਰੀ ਹੈ । ਜੇ ਇਹ 
ਵਸਤਰ ਅਧੂਰਾ ਹੈ ਤਦ ਵਿਅਰਥ ਹੈ । ਜੇ ਇਸ ਦਾ ਦੂਜਾ ਅੱਧ ਲੈ ਆਵੇ ਤਾਂ ਮੈ” 
ਇਸ ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸਿਉ” ਦਿਆਗਾਂ ਜਿਵੇਂ ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ ਸੀ । ਮੈ” 
ਦੋਵੇਂ ਹਿੱਸਿਆਂ ਦਾ ਇਕ ਬਣਾ ਦਿਆਂਗਾ । ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਕਦੀ ਇਹ ਲੰਗੋਟ 
ਇੰਦਰ ਦੇਵਤੇ ਨੇ ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੂੰ ਸੁਗਾਤ ਵਜੋਂ ਦਿੱਤਾ ਸੀ । 

ਸੋਮਦੱਤ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੁਬਿਧਾ ਵਿਚ ਪੈ ਗਿਆ ਕਿ ਬਾਕੀ ਦਾ ਅੱਧਾ ਵਸਤਰ 
ਭਗਵਾਨ ਤੋ” ਕਿਵੇਂ ਮੰਗੇ । ਸ਼ਰਮ ਆ ਰਹੀ ਸੀ ਪਰ ਫਿਰ ਸੋਚਿਆ..... ਭਗਵਾਨ 
ਤਾਂ ਮਸਤ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ... ਕਈ ਵਾਰ ਸਮਾਧੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਕਈ 
ਕਈ ਦਿਨ ਹੋਸ਼ ਵਿਚ 'ਨਹੀਂ ਆਉਂਦੇ । ਚੁੱਪ ਕਰਕੇ ਇਹ ਕੱਪੜਾ ਚੁੱਕ ਲਿਆਂਵਾਂਰੀ 
ਤੇ ਭਗਵਾਨ ਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀ” ਲੱਗੇਗਾ । ਉਹ ਕਈ ਦਿਨ ਲੁਕਦਾ ਫਿਰਦਾ ਭਗਵਾਨ 
ਦਾ ਪਿੱਛਾ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ । ਇਕ ਦਿਨ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਭਗਵਾਨ ਤੁਰੇ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ । 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਹ ਵਸਤਰ ਮੋਢੇ ਤੇ ਰੱਖਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਕਿ ਜਾਂਦੇ ਜਾਂਦੇ ਡਿੱਗ ਪਿਆ । 
ਪਿੱਛਾ ਕਰਦੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੇ ਤਿੱਖੀ ਫੁਰਤੀ ਨਾਲ ਇਹ ਕੱਪੜਾ ਚੁੱਕਿਆ ਤੇ ਤੇਜ਼ੀ ਨਾਲ 
ਦੌੜ ਗਿਆ । ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਕਰਦੇ ਦੇਖਿਆ ਤਾਂ ਕੇਵਲ 
ਮੁਸਕਰਾਏ । ਨਾ ਬੁਰਾ ਭਲਾ ਕਿਹਾ ਨਾ ਸਰਾਪ ਦਿੱਤਾ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਬੁਲਾਇਆ ਤੇ ਇਸ ਘਟਨਾ ਬਾਰੇ ਕੇਵਲ ਇਹ ਕਿਹਾ 
“ਜੀਵਨਪੱਥ ਕੰਡਿਆ ਨਾਲ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਜੋ ਇਸ ਦੁਰਗਮ ਪੰਧ ਨੂੰ ਧੀਰਜ 
ਨਾਲ ਤੈਅ ਕਰਨਗੇ ਉਹ ਪੁਰਖ ਹੀਰੇ ਵਾਂਗ ਲਿਸ਼ਕਣਗੇ ਨਿਰੰਤਰ ।” 

ਦੁਖ ਅਤੇ ਸੁਖ ਉਤੇ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਪੂਰਨ ਵਿਜੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ । ਜਦੋ ਉਹ 
ਸਮਾਧੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਸਨ ਤਾਂ ਇਕ ਦਿਨ ਕੁੱਝ ਘੋੜ ਸਵਾਰ ਉਧਰੋਂ ਲੰਘੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਧਿਆਨੀ ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੂੰ ਦੇਖਿਆ ਤਾਂ ਮਨ ਵਿਚ ਸ਼ਰਾਰਤ ਛੁਰੀ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਭਗਵਾਨ ਦੇ 
ਪੈਰਾਂ ਵਿਚ ਘਾਹ ਰੱਖ ਕੇ ਅੱਗ ਲਾ ਦਿੱਤੀ । ਜਦੋਂ ਭਗਵਾਨ ਨਾ ਹਿੱਲੇ ਤਾਂ ਪਿੰਡੇ ਵਿਚ 
ਸੂਈਆਂ ਚੋਭੀਆਂ ਪਰ ਆਪ ਨੇ ਨਾ ਅੱਖ ਖੋਲ੍ਹੀ ਨਾ ਚੀਸ ਵੱਟੀ । ਘੋੜ ਸਵਾਰਾਂ ਨੂੰ 
ਇਹ ਖੁਬਰ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਿ ਜਿਸ ਨਾਲ ਉਹ ਖਿਲਵਾੜ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ ਉਹ ਕੌਣ ਸੀ । 

ਉਸ ਨੇ ਜਿਸਮ ਉਤੇ ਕਾਬੂ ਪਾ ਲਿਆ । ਉਹ ਸੰਪੂਰਣ ਨਿਰਵਸਤਰ ਸੀ ਪੂਰਾ 
ਨੰਗ ਧੜੰਗ ਮਹਾਤਮਾ । ਇਹ ਪਦਾਰਥਕ ਵਸਤਾਂ ਦਾ ਪੂਰਨ ਤਿਆਗ ਸੀ । ਨੰਗੇ 
ਸਾਧੂ ਨੂੰ ਜੈਨ-ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਦਿਗੰਬਰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਦਿੱਗ ਮਾਇਨੇ ਆਕਾਸ਼ ਤੇ 
ਅੰਬਰ ਮਾਇਨੇ ਵਸਤਰ । ਦਿਗੰਬਰ ਦਾ ਅਰਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਹ ਵਿਅਕਤੀ ਜਿਸ ਦਾ 
ਲਿਬਾਸ ਆਕਾਸ਼ ਹੋਵੇ । ਮਹਾਂਵੀਰ ਦਿਗੰਬਰ ਸਾਧੂ ਬਣ ਗਿਆ । ਇਸੇ ਤੋ ਜੈਨੀਆਂ 
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ਦਾ ਦਿਗੰਬਰ ਫਿਰਕਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ । ਜੈਨਮੱਤ ਦਾ ਦੂਜਾ ਫਿਰਕਾ ਸਵੇਤਾਂਬਰ 
ਹੈ । ਸਵੇਤ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸਫੈਦ ਤੇ ਸ਼ਵੇਤਾਂਬਰ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਉਹ ਸਾਧੂ ਸਾਧਵੀਆਂ 
ਜੋ ਸਫੈਦ ਸਤਰ ਪਹਿਨਦੇ ਹਨ । ਵਧੇਰੇ ਗਿਣਤੀ ਸ਼ਵੇਤਾਂਬਰ ਸਾਧੂਆਂ ਦੀ ਹੈ । 

ਮਨ ਉਤੇ ਕਾਬੂ ਪਾਉਣ ਲਈ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਵਰਤ ਰੱਖੇ । ਮੋਨ ਵਰਤ ਰੱਖੇ । 
ਨੀਂਦ ਬਹੁਤ ਘਟਾ ਦਿੱਤੀ । ਇਕ ਵਾਰੀ ਲਗਾਤਾਰ 16 ਦਿਨ ਸਮਾਧੀ ਵਿਚ ਲੀਨ 
ਰਹੇ । ਅੰਤ ਵਿਚ ਉਚਤਮ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਈ ਜਿਸਨੂੰ “ਕੇਵਲਯ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ । ਆਪ 
ਨੂੰ ਇਹ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 42 ਸਸੂਨ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਜ਼ੰਬਿਕ ਪਿੰਡ ਦੇ ਕਿਸਾਨ ਸ਼ਾਮ ਦੇ ਖੇਤ 
ਵਿਚ ਸਾਲ੍ਹ ਦਰਖਤ ਹੇਠ ਰਿਜੂਬਾਲਿਕਾ ਨਦੀ ਦੇ ਕਿਨਾਰੇ ਹੋਈ । ਆਪਨੇ ਪਹਿਲਾ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਮਹਾਸੈਨ ਦੇ ਬਗੀਚੇ ਵਿਚ ਪਾਵਾਪੁਰੀ ਦੇ ਸਥਾਨ ਤੇ ਦਿੱਤਾ । ਜੈਨੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਸਾਢੇ ਚਾਰ ਹਜ਼ਾਰ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੇ ਪਸ਼ੂ-ਬਲੀ 
ਦੇਣ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਤਿਆਗ ਕੇ ਜੈਨਮੱਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ । 

ਜੈਨਮੱਤ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਕੇਵਲਯ ਉੱਚੀ ਤੋਂ ਉੱਚੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ । 
ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ ਆਪ ਤੀਹ ਸਾਲ ਘੁੰਮਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਫਿਰਦੇ 
ਰਹੇ । ਅੱਠ ਮਹੀਨੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਤੇ ਚੌਮਾਸੇ ਦੇ (ਬਰਸਾਤ ਦੇ) ਚਾਰ ਮਹੀਨੇ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਟਿਕਾਣਾ ਕਰਕੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੂੰ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੰਦੇ । ਚੰਪਾ, 
ਮਿਥਿਲ, ਸ਼ਰਾਵਸਤੀ, ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਅਤੇ ਰਾਜਗੂਹਿ ਆਦਿਕ ਕੁਝ ਮਸ਼ਹੂਰ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਦੇ 
ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪ ਦੇ ਪ੍ਰਵਚਨ ਸੁਣਨ ਦਾ ਲਾਭ ਮਿਲਿਆ । ਜੈਨ ਮਂਤ ਵਿਚ ਹਜ਼ਾਰਾਂ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਗਏ । ਕਈ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਦੀਖਿਆ ਲਈ । ਰਾਜਿਆਂ ਵਿਚੋ” 
ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਆਪਦੇ ਨਾਨਾ ਜੀ ਨੇ ਦੀਖਿਆ ਲਈ । 

ਆਚਾਰੀਆ ਗੋਸ਼ਾਲ ਆਪ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਸਿੱਖ ਬਣਿਆ ਜੋ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਮਹਾਤਮਾ ਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਆਪਦਾ ਜਵਾਈ ਜਮਾਲੀ ਵੀ 
ਆਪਦਾ ਸ਼ਾਗਿਰਦ ਬਣਿਆ । ਇਹ ਦੋਵੇ ਚੇਲੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਜੈਨ ਮੱਤ ਦੇ ਕੇਦਰ 
ਤੋ ਭਾਵੇਂ ਵੱਖ ਹੋ ਗਏ ਪੱਰ ਭਾਰਤੀ ਚਿੰਤਨ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਜ਼ਰਅੰਦਾਜ਼ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । 

ਆਪ ਜੀਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਪਾਵਾਪੁਰੀ ਦੇ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਦੀਵਾਲੀ ਦੇ ਦਿਨ 
ਹੋਇਆ । ਪਾਵਾਪੁਰੀ ਵਿਖੇ ਆਪ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਤੀਰਥ ਸਥਾਨ ਬਣਿਆ ਜਿਸ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਰਾਜਾ ਨੰਦੀਵਰਧਨ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ । 

ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਦੇ ਸ਼ਾਗਿਰਦਾਂ ਵਿਚ ਉਚੀ ਨੀਵੀਂ ਜਾਤ ਦੇ ਅਮੀਰ 
ਗਰੀਬ ਹਰ ਪਰਕਾਰ ਦੇ ਲੋਕ ਸਨ । ਚੰਦਨਾ ਨਾਮ ਦੀ ਦਾਸੀ, ਹਰਿਕੇਸ ਚੰਡਾਲ, 
ਕਿਸਾਨ ਆਨੰਦ, ਮਾਲੀ ਅਰਜਨ, ਘੁਮਾਰ ਸਧਾਲ, ਰਾਜਕੁਮਾਰੀ ਜੈਅੰਤੀ ਅਤੇ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਗਵਾਨ ਤੋਂ ਦੀਖਿਆ ਲੈ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ ਪੰਧ ਉਤੇ ਅੱਗੇ ਤੋਰਿਆ । 

ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਦਾ ਰਾਜਾ ਲਿੱਛਵੀ ਜੋ ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਦਾ ਨਾਨਾ ਸੀ ਜਦੋ” 
ਆਪਦਾ ਸ਼ਾਗਿਰਦ ਬਣ ਗਿਆ ਤਾਂ ਮਾਮਾ ਰਾਜਾ ਚੇਤਕ ਨੇ ਵੀ ਭਗਵਾਨ ਤੋ” 
ਦੀਖਿਆ ਲੈ ਲਈ । ਸਿੰਧ ਸੋਡਿਰ ਦਾ ਰਾਜਾ ਉਦੈਨ, ਆਵੰਤੀ ਦਾ ਰਾਜਾ ਚੰਡ, 
ਕੋਸ਼ਾਂਬੀ ਦਾ ਰਾਜਾ ਸਨਾਤਨ, ਮਗਧ ਦਾ ਰਾਜਾ _ਕੋਣਿਕ, ਅਜਾਤਸ਼ਤਰੂ ਅਤੇ 
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ਬਿੰਬੀਸਾਰ ਆਦਿਕ ਰਾਜੇ ਆਪ ਦੇ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਗਏ ਤੇ ਜੈਨ ਮੱਤ ਦੀ 
ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ । 
- ਭਾਰਤੀ ਫਲਸਫੇ ਦਾ ਆਧਾਰ ਧਰਮ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਧਰਮ ਦਾ ਆਧਾਰ 
ਤਿਆਗ । ਇੱਥੇ ਅਜਿਹੇ ਮਹਾਤਮਾ ਵੀ ਹੋਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਸੰਸਾਰਕ ਸੁੱਖ, ਧਨ, 
ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ ਰਾਜਭਾਗ ਸਭ ਕੁੱਝ ਸੀ ਤੇ ਚਾਹੁਦੇ ਤਾਂ ਆਨੰਦਪੂਰਵਕ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ 
ਕਰਦੇ ਪਰ ਅਜਿਹਾ ਸੁਖਦਾਈ ਜੀਵਨ ਵੀ ਅੰਤ ਵਿਚ ਮੌਤ, ਨਿਰਾਸਤਾ ਤੇ ਦੁੱਖ ਵਿਚ 
ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦਾ, ਖੁਸ਼ੀਆਂ ਥੋੜ੍ਹ ਚਿਰੀਆਂ ਹਨ । ਸਦੀਵੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਦੀ ਖੋਜ ਵਿਚ 
ਮਹਿਲਾਂ ਦੀਆਂ ਰੌਣਕਾਂ ਤਿਆਗ ਕੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧੂਆਂ ਨੇ ਕਠਿਨ ਤਪ ਕੀਤਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਦੋ ਨਾਮ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ - ਇਕ ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਤੇ ਦੂਜੇ ਭਗਵਾਨ 
ਬੁੱਧ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਖਾਂ ਨੇ ਨਿੱਜ ਨਾਲੋਂ ਜਨਸਮੂਹ ਦਾ ਸੁਖ ਤੇ ਕਲਿਆਣ 
ਸਾਹਮਣੇ ਰੱਖਿਆ ਅਤੇ ਸਰਬੈਂਤ ਦੇ ਭਲੇ ਹਿਤ ਬਿਖੜਾ ਪੈਂਡਾ ਚੁਣਿਆ । ਇਹ ਦੋਵੇਂ 
ਮਹਾਤਮਾ ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ ਤੇ ਦੋਵਾਂ ਦੀਆਂ ਕਈ ਗੱਲਾਂ ਸਾਂਝੀਆਂ ਹਨ । ਦੋਵਾਂ 
ਮਹਾਂਪੁਰਖਾਂ ਨੇ ਰਾਜਘਰਾਣਿਆਂ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲਿਆ । ਦੋਵਾਂ ਦੀਆਂ ਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਜਣੇਪੇ 
“ ਪਹਿਲਾਂ ਸੁੰਦਰ ਸੁਫਨੇ ਆਏ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਜੋਤਸ਼ੀਆਂ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦੀ 
ਭਵਿੱਖਬਾਣੀ ਕੀਤੀ । ਦੋਵੇਂ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਖੱਤਰੀ ਯੋਧਿਆਂ ਦੀ ਸੰਤਾਨ ਸਨ । ਦੋਵਾਂ 
ਦਾ ਘੱਟ ਉਮਰ ਵਿਚ ਵਿਆਹ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ ਤਾਂ ਕਿ ਸੰਸਾਰਕ ਕੰਮਾਂ ਕਾਜਾਂ 
ਵੱਲ ਰੁਚੀ ਲੈਣ ਲੱਗ ਜਾਣ । ਬੁੱਧ ਦਾ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਨਾਮ ਸਿਧਾਰਥ ਰੱਖਿਆ ਜਦੋ” 
ਕਿ ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਮ ਸਿਧਾਰਥ ਸੀ । ਮਹਾਂਵੀਰ ਦੀ ਪਤਨੀ 
ਦਾ ਨਾਮ ਯਸ਼ੋਧਾ ਸੀ ਤੇ ਬੁੱਧ ਦੀ ਪਤਨੀ ਦਾ ਨਾਮ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਸੀ । ਭਗਵਾਨ 
ਮਹਾਂਵੀਰ ਦੇ ਘਰ ਇਕ ਬੇਟੀ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਤੇ ਬੁੱਧ ਦੇ ਘਰ ਇਕ ਪੁੱਤਰ ਨੇ ਜਨਮ 
ਲਿਆ । ਦੋਵਾਂ ਨੇ ਘਰ ਪਰਿਵਾਰ ਮਹਿਲ ਤਿਆਗ ਕੇ ਕਠਿਨ ਤਪੱਸਿਆ ਕੀਤੀ । 
ਦੋਵਾਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਸਮਝ ਵਿਚ ਆਉਣ ਵਾਲੀ ਸਾਧਾਰਨ ਭਾਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ । ਦੋਵਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਤੱਤ ਅਹਿੰਸਾ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਸੀ । ਦੋਵੇਂ 
ਧਰਮ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ । ਦੋਵੇਂ ਧਰਮ ਸ੍ਰਮਣ ਪਰੰਪਰਾ 
ਦੇ ਅਵੈਦਿਕ ਮੱਤ ਹਨ । ਇਹੋ ਜਿਹੀਆਂ ਸਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਕੁੱਝ ਵਿਦਵਾਨ 
ਇਹ ਗਲਤੀ ਖਾ ਗਏ ਸਨ ਕਿ ਸ਼ਾਇਦ ਬੁੱਧਮੱਤ ਜੈਨਮੱਤ ਦਾ ਹੀ ਕੋਈ ਫਿਰਕਾ 
ਸੀ। ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਦੋਵੇਂ ਮੱਤ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋ ਭਿੰਨ, ਸੁਤੰਤਰ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ 
ਧਰਮ ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਹਨ । 
ਜੈਨ ਮੱਤ ਦੇ ਮੂਲ ਸਿਧਾਂਤ 

1. ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਦੁੱਖ ਦੇਣਾ ਪਾਪ ਹੈ (ਅਹਿੰਸਾ) 

2. ਸੱਚ ਤੇ ਚੱਲੋ (ਸੁਨਰਿਤਾ) 

3. ਜੋ ਤੁਹਾਨੂੰ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਉਹ ` ' ਲਉ (ਅਸਤੇਯ) 

4. ਧਨ ਸੰਪਤੀ ਇਕਤਰ ਨਾ ਕਰੋ (ਆ ।ਰਗਪਾ) 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਸਿੱਖਿਆਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵ ' ਯਗਦਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੇ ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ 
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ਭਾਰਤੀ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਦਾ ਬੋਲਬਾਲਾ ਸੀ । ਧਾਰਮਿਕ ਰਸਮਾਂ 
ਕੇਵਲ ਉਹੀ ਨਿਭਾ ਸਕਦੇ ਸਨ । ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਪੜ੍ਹਨਾ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਾਉਣਾ ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਕੰਮ ਸੀ । ਛੂਤ ਛਾਤ ਦੇ ਤਾਣੇ ਪੇਟੇ ਨੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਰੋਗੀ ਕਰ ਰੱਖਿਆ ਸੀ । 
ਪੁਜਾਰੀ ਵਰਗ ਦਾ ਏਕਾਧਿਕਾਰ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਕ੍ਰਿਸ਼ਟਤਾ ਆ ਜਾਣੀ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ । 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੀ ਕਰਮਕਾਂਡੀ ਹਕੂਮਤ ਵਿਚ ਮਨਮਾਨੀਆਂ ਹੋ ਰਹੀਆਂ ਸਨ । ਭਗਵਾਨ 
ਨੇ ਇਸ ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਜਾਤਪਾਤ ਦੀ ਵਰਰਵੰਡ ਨੂੰ ਨਿੰਦਿਆ । 

ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਹੀਂ ਰੱਖਦੇ ਸਨ । 
ਉਹ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਪੁੱਛਦੇ ਸਨ “ਕਿਸ ਗੱਲ ਕਾਰਨ ਤੁਸੀ ਰੱਬ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ ਕਰਦੇ 
ਹੋ?” ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦੇ “ਇਸ ਕਰਕੇ, ਕਿਉਕਿ ਹਰੇਕ ਵਸਤੂ ਦਾ ਕੋਈ 
ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਜਗਤ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦਾ । 
ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ ਰਚਣਹਾਰਾ ਅਵੱਸ਼ ਹੈ ।” ਮਹਾਂਵੀਰ ਪੁਛਦੇ “ਜੇ ਇਹ ਗੱਲ ਹੈ ਤਾਂ 
ਈਸ਼ਵਰ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਸਿਰਜਣਹਾਰਾ ਹੋਵੇਗਾ । ਈਸ਼ਵਰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 
ਕਿਵੇਂ ਆ ਗਿਆ ? ਜੇ ਤੁਸੀਂ ਆਖਦੇ ਹੋ ਈਸ਼ਵਰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆ 
ਗਿਆ ਸੀ ਤਾਂ ਫਿਰ ਬਾਕੀ ਵਸਤਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਕਿਉ” ਨਹੀ ਆ 
ਸਕਦੀਆਂ ? ਸੱਚ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਗਤ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਆਇਆ ਹੈ । 
ਕੋਈ ਇਸ ਦਾ ਕਰਤਾ ਨਹੀ” । ਮਾਦਾ ਅਨਾਦੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਮਰ ਹੈ - ਇਹ ਕਦੀ 
ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ । ਦ੍ਰਵ ਕੇਵਲ ਰੂਪ ਵਟਾਉੱਦੇ ਹਨ - ਨਾ ਉਤਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
ਨਾ ਵਿਨਾਸ ।? 

ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਮਗਰੋ ਜੈਨ ਧਰਮ ਤੇਜ਼ੀ ਨਾਲ ਵਧਦਾ 
ਫੁੱਲਦਾ ਰਿਹਾ ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਅੰਦਰੂਨੀ ਮੱਤਭੇਦ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਗਏ । ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ 
ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕਤਾ, ਪਹਿਰਾਵੇ ਅਤੇ ਫਿਰਕਿਆਂ ਵਿਚਕਾਰ ਤਣਾਉ ਵਧਣ ਲੱਗਾ । 
ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ ਮੱਖਲੀ ਗੋਸ਼ਾਲ ਅਤੇ ਜਮਾਲੀ ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਾਗਿਰਦ 
ਸਨ - ਦੋਵਾਂ ਵਿਚਕਾਰ ਮੱਤਭੇਦ ਹੋ ਗਏ ਸਨ । ਭਗਵਾਨ ਦੀ ਮੌਤ ਤੋਂ ਬਾਅਦ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੱਤਭੇਦਾਂ ਵਿਚਕਾਰ ਹੋਰ ਪਾੜਾ ਵਧਦਾ ਗਿਆ । ਇਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਸਮੇ” 
ਸਮੇਮਹਾਂਸਭਾਵਾਂ (ਕੌਂਸਲਾਂ) ਬੁਲਾ ਕੇ ਲੋਂੜੀਦੇ ਸੰਸੋਧਨ ਕੀਤੇ ਗਏ । ਪਹਿਲੀ 
ਕੌਂਸਲ ਪਾਟਲੀਪੁੱਤਰ ਵਿਖੇ ਚੌਥੀ ਸਦੀ ਪੂਰਵ ਈਸਾ ਵਿਚ ਬੁਲਾਈ ਗਈ ਤੇ ਇਸੇ 
ਸਭਾ ਵਿਚ ਦੋ ਵੱਡੇ ਫਿਰਕੇ ਦਿਗਾਂਬਰ ਤੇ ਸ਼ਵੇਤਾਂਬਰ ਦੇ ਆਪਸੀ ਮੱਤਭੇਦ ਖੁਲ੍ਹ ਕੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਗਏ । ਦੋਵੇ ਫਿਰਕੇ ਆਪੋ ਆਪਣੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ਾਂ ਤੇ ਅਟੱਲ 
ਸਨ ਤੇ ਹੋਰ ਕੋਈ ਚਾਰਾ ਚਲਦਾ ਨਾ ਦੇਖ ਕੇ ਦੋਵਾਂ ਨੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲਿਆ । ਚੰਦਰ ਗੁਪਤ ਮੋਰੀਆ ਦੇ ਰਾਜਕਾਲ ਸਮੇ ਮਗਧ ਵਿਚ 
ਭਿਆਨਕ ਕਾਲ ਪਿਆ । ਮਹਾਰਾਜੇ ਨੇ ਸੰਨਿਆਸ ਲੈ ਲਿਆ ਤੇ ਸਤਿਕਾਰਯੋਗ ਜੈਨ 
ਭਿੱਖੂ ਭਦਰਬਾਹੂ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸ਼ਾਗਿਰਦਾਂ ਨਾਲ ਦੱਖਣੀ ਭਾਰਤ ਵੱਲ ਚਲਾ 
ਰਿਆ । ਭਦਰਬਾਹੂ ਨੇ ਜਾਣ ਤੋ ਪਹਿਲੋਂ ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੇ ਸਭ ਤੋਂ _ਸਿਆਣੇ 
ਵਿਦਵਾਨ ਭਿੱਖੂ ਸਥੂਲਭੱਦਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਿਛੋ ਮਗਧ ਦੇ ਜੈਨ ਭਿੱਖੂਆਂ ਦਾ ਮੁਖੀ ਤੇ 
ਪ੍ਰਬੰਧ ਕਰਤਾ ਥਾਪ ਦਿੱਤਾ । ਭੱਂਦਰਬਾਹੂ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਸਬੂਲਭੱਦਰ ਆਪਣੇ ਸਮੇ" ਦਾ 
ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਸੀ ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਤੇ ਜੈਨੀ 
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ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹਾਸਲ ਸੀ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਗ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚ ਜੈਨਮੱਤ ਦੇ ਮੂਲ ਸਿਧਾਂਤ 
ਤੇ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਸੁਰੱਖਿਅਤ ਸਨ । ਦੱਖਣ ਯਾਤਰਾ ਤੇ ਜਾਣ ਤੋ" ਪਹਿਲੋ' ਭਦਰਬਾਹੂ 
ਨੇ ਸਥੂਲਭੱਦਰ ਨੂੰ ਅਖੀਰਲੇ ਚਾਰ ਪੂਰਵ ਨਾ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦੀ ਹਦਾਇਤ ਕੀਤੀ । 

ਮੂਲ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਕਿਤੇ ਗੁਆਚ ਨਾ ਜਾਣ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਿਗਾੜ ਨਾ ਪੈ ਜਾਵੇ, 

ਇਸ ਮਨੋਰਥ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰੱਖ ਕੇ ਸਬੂਲਭੱਦਰ ਨੇ ਪੂਰਵਾਂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਮਹਾਂਵੀਰ 
ਦੀਆਂ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਸੰਪਾਦਤ ਕਰਨ ਅਤੇ ਤਰਤੀਬ ਦੇਣ ਲਈ ਹੀ ਪਾਟਲੀਪੁੱਤਰ 
ਵਿਖੇ ਕੌਂਸਲ ਬੁਲਾਈ ਸੀ । ਭੱਦਰਬਾਹੂ ਦੇ ਕੁਝ ਸ਼ਾਗਿਰਦ ਭਿੱਖੂ ਜਦੋਂ ਦੱਖਣੀ 
ਭਾਰਤ ਤੋਂ ਮਗਧ ਵਾਪਸ ਆਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਥੂਲਭੱਦਰ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਪੂਰਵਾਂ ਦੇ ਅੰਗਾਂ ਵਿਚਲੀ ਤਰਤੀਬ ਨੂੰ ਪਸੰਦ ਨਹੀ” ਕੀਤਾ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ 
ਇਹ ਅੰਗ ਮਹਾਂਵੀਰ ਸੀ ਦੀਆਂ ਮੂਲ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਨਹੀ ਹਨ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਇਸ 
ਕੋਂਸਲ ਮਗਰੋਂ ਕਾਫੀ ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੇ ਸਫੈਦ ਵਸਤਰ ਪਹਿਨਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਨਾਂਗ 
ਸਾਧੂਆਂ ਨੇ ਇਸ ਪ੍ਰਥਾ ਦੀ ਨਿਖੇਧੀ ਕੀਤੀ । ਇਥੋਂ ਪੱਕੇ ਤੌਰ ਤੇ ਦੋਵਾਂ ਫਿਰਕਿਆਂ ਨੇ 
ਆਪਣਾ ਆਪਣਾ ਅਲੱਗ ਅਲੈਂਗ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ । ਲਿਬਾਸ ਦਾ 
ਫਰਕ ਵਧੀਕ ਵੱਡਾ ਹੈ । ਮੂਲ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਵਿਚ ਦੋਵੇਂ ਫਿਰਕਿਆਂ ਦੇ ਸਾਧੂ ਵਧੇਰੀਆਂ 
ਤੇ ਵਡੇਰੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲ ਸਹਿਮਤ ਹਨ । 

ਦਿਗੰਬਰ ਫਿਰਕੇ ਦੇ.ਕੁੱਝ ਸਿਧਾਂਤ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਵੇਤਾਂਬਰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ ਉਹ 

ਇਹ ਹਨ - 

1. ਭਿੱਖੂ ਸਦਾ ਨੰਗੇ ਰਹਿਣ । 

2. ਜਿਹੜਾ ਵਿਅਕਤੀ ਗਿਆਨੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਜਿਸ ਨੇ ਕੇਵਲਯ ਪਦ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ ਉਸ ਲਈ ਭੋਜਨ ਆਦਿਕ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਜਿਉੱਦੇ 
ਰਹਿਣ ਲਈ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ । 

3. ਇਸਤਰੀਆਂ ਕੇਵਲਯ (ਮੁਕਤੀ) ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੀਆਂ । 

4. ਵਰਧਮਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੋ ਵਿਆਹ ਨਹੀ ਕਰਵਾਇਆ ਸੀ । ਉਹ ਬਾਲ 
ਬ੍ਰਹਮਚਾਰੀ ਸਨ । 

ਦਿਗਾਂਬਰ ਤੇ ਸਵੇਤਾਂਬਰ ਫਿਰ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਹੋਰ ਉਪ-ਫਿਰਕਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡੇ 

ਗਏ । ਦਿਗੰਬਰ ਫਿਰਕੇ ਦੇ ਕੁੱਝ ਜਥੇ ਇਹ ਸਨ - ਦਰਾਵੜ ਸੰਘ, ਕਾਸ਼ਨ ਸੰਘ, 
ਮਥਰਾ ਸੰਘ, ਥਾਪਨੀ ਸੰਘ, ਤੇਰਾ ਪੰਥ, ਬੀਸਪੰਥ ਅਤੇ ਗਮਾਨ ਪੰਥ । ਸ਼ਵੇਤਾਂਬਰਾਂ 
ਦੇ ਮੁੱਖ ਪੰਥ 'ਸਥਾਨਕਵਾਸੀ” ਅਤੇ 'ਪੰਥੀ” ਹਨ । ਦੋਵੇ ਫਿਰਕਿਆਂ ਨੇ ਮੰਦਰਾਂ 
ਅਤੇ ਬੁੱਤਪੂਜਾ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨ ਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ । ਜੈਨ ਮੰਦਰਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਅਤੇ 
ਉਥੇ ਪੂਜਾ ਪਾਠ ਦੀ ਬਜਾਇ ਸਥਾਨਕਵਾਸੀ ਭਿੱਖੂ ਸੰਤਾਂ ਨੇ “ਸਥਾਨਕ” (4੦੦6੦) 
ਬਣਾਏ । ਇਹ ਸਥਾਨਕ ਪਿੰਡਾਂ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਵਿਚ ਉਥੋਂ ਦੇ ਜੈਨੀ ਉਪਾਸ਼ਕਾਂ ਵਲੋਂ 
ਸਥਾਪਤ ਸੰਗਤਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ । 


ਗਿਆਨ 
ਸਮਾਜ ਵਿਗਿਆਨੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਬੱਚਾ ਸਾਫ ਦਿਮਾਗ ਦਾ ਅਗਿਆਨੀ ਜੀਵ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਸ ਦੇ ਸਰੀਰ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 
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ਬੌਧਿਕਤਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਦਿਨ ਪ੍ਰਤਿਦਿਨ ਉਹ ਸਿਆਣਾ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਜੈਨ ਮੱਤ ਇਸ ਤੋਂ ਉਲਟ ਹੈ । ਜੈਨਮੱਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬੱਚੇ ਦੀ ਮੂਲ ਬਿਰਤੀ 
ਪਾਪਾਂ ਤੋ ਮੁਕਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਜਿਉ ਜਿਉ” ਉਹ ਵੱਡਾ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਰਮਾਂ ਦੇ 
ਪਰਦੇ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਢਕੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਅਗਿਆਨੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਗਿਆਨ ਕਿਤੋਂ ਬਾਹਰੋ ਉਧਾਰ ਨਹੀਂ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ । ਪਾਪਾਂ ਦੇ ਪਰਦੇ ਹਟਾਉਣ 
ਜਾਉਗੇ ਤਾਂ ਮੁੜ ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਜਾਏਗਾ । ਆਤਮਾ ਜਦੋ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਸਰਵੋਤਮ ਸ਼ੁੱਧ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 
ਇਸ ਨੂੰ ਆਤਮ-ਪ੍ਰਕਾਸ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਇਹ ਜੀਵ ਦੀ ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਕੈਵਲਯ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਗਿਆਨ ਦੀਆਂ ਕਿਸਮਾਂ 

ਜੈਨ ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਸਭ ਤੋ ਉੱਤਮ ਪ੍ਰਾਪਤੀ “ਗਿਆਨ” ਹੈ । ਇਥੇ 
ਗਿਆਨ ਦਾ ਭਾਵ ਸੰਸਾਰਕ ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਭੌਤਿਕ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਚਤਮ 
ਚਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ “ਕੇਵਲੀ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸੰਸਾਰਕ 
ਗਿਆਨ ਦਾ ਤ੍ਰਿਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੋਵੇ ਅਜਿਹੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਪਰ ਇਹ 
ਮੰਜ਼ਲ ਨਹੀਂ । ਇਸ ਲਈ ਗਿਆਨ ਦੀਆਂ ਮੁਢਲੀਆਂ ਦੋ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਹੋ ਗਈਆਂ : 

1. ਵਿਹਾਰਕ ਰਿਆਨ 

2. ਪਰਮਾਰਥਕ ਰਿਆਨ 

ਹਰ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਗਿਆਨ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਮਾਤਰਾ ਅਤੇ ਗੁਣ ਵੱਖ 
ਵੱਖ ਹਨ । ਥੋੜ੍ਹਾ ਜਾਂ ਵਧੀਕ ਹਰ ਜੀਵ ਦੇ ਆਲੇ ਦੁਆਲੇ ਗਿਆਨ ਮੰਡਲ ਹੈ, 
ਜਿਵੇ ਹਵਾ ਤੇ ਬੱਦਲ ਧਰਤੀ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਸਰਕ ਰਹੇ ਹਨ । ਰਿਆਨ ਹੀ ਹੈ 
ਜਿਹੜਾ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਜੜ੍ਹ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ ਵਖਰਿਆਉਂਦਾ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ ਆਤਮਾ 
ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਿਵੇ' ਤਿਵੇਂ ਜੀਵ ਗਿਆਨ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਉਪਰ 
ਚੜ੍ਹਦਾ ਚਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਪਉੜੀਆਂ ਪੰਜ ਹਨ : 
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(ਸੁਗੰਧ) 4. ਚਖਸ਼ੂ (ਅੱਖਾਂ) ਅਤੇ 5. ਸਰੋਤ (ਕੰਨ) । ਮਤੀ ਗਿਆਨ ਦੇ ਅੱਗੋਂ ਚਾਰ 
ਹਿੱਸੇ ਹਨ - 

ਉ. ਅਵਗ੍ਰਹਿ - ਜਦੋ ਅਸੀ ਅੰਦਾਜ਼ੇ ਲਾਈਏ, ਜਦੋ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਵੇ ਕਿ 
ਕੁੱਝ ਹੋਣ ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਕਿ ਅਜਿਹੀ ਕਲਪਣਾ ਜਿਸ ਦਾ ਕੋਈ 
ਆਧਾਰ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਅਵਗ੍ਰਹਿ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । 

ਅ. ਈਹਾ ਗਿਆਨ - ਜਿਸ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀ ਪਤਾ ਲੱਗੇ ਕਿ ਕੀ ਸੰਭਵ ਹੈ 
ਕੀ ਅਸੰਭਵ ਉਸ ਨੂੰ ਈਹਾ ਗਿਆਨ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਜੋ ਕੁਝ ਵਾਪਰ 
ਚੁੱਕਾ ਹੈ ਫਿਰ ਪਿਛੋ ਉਸ ਦੇ ਕੀ ਨਤੀਜੇ ਨਿਕਲਣਗੇ, ਉਹ ਵੀ ਇਸੇ 
ਸ਼ਾਖਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ । 

ਏ. ਨਿਰਣਾ ਅਪਾਏ - ਜੋ ਅਸੀਂ ਅੰਦਾਜ਼ੇ ਲਾਏ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਤੀਜਿਆਂ ਦੀ 
ਸਾਨੂੰ ਉਮੀਦ ਸੀ, ਉਹ ਸਹੀ ਹੋਣ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਰਣਾ ਅਪਾਏ ਗਿਆਨ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਸ. ਧਾਰਨਾ - ਜਦੋ” ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਈਏ, ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਚੇਤੇ 
ਰੱਖਣਾ, ਸੰਭਾਲ ਕੇ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਦੀ ਕ੍ਰਿਆ ਨੂੰ ਧਾਰਨਾ 
ਗਿਆਨ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਗਿਆਨ ਦਾ ਅਮਲੀ ਪੱਖ ਹੈ । 


2. ਸ਼ਰੁਤ ਗਿਆਨ 

ਇੱਥੇ ਸ਼ਰੁਤ-ਗਿਆਨ ਵੈਦਿਕ ਪਰੰਪਰਾ ਵਾਲੀ “ਸ਼ਰੁਤੀ” ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਦਾ 
ਧਾਰਨੀ ਨਹੀਂ । ਇਹ ਤਾਂ ਮਤੀ ਗਿਆਨ ਤੋ ਅਗਲੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ ਜਦੋ” ਕਿ ਵੇਦ 
ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਇਹ ਆਖਰੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ । ਸ਼ਰੁਤ ਗਿਆਨ ਵਿਚ ਅੱਖਰ ਵਿਦਿਆ, 
ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਗਿਆਨ, ਵਾਕ ਦਾ ਗਿਆਨ ਤੇ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਗਿਆਨ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ । 
ਜਦੋਂ ਅਸੀ ਕੋਈ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਦੇ ਹਾਂ ਜਾਂ ਸੁਣਦੇ ਹਾਂ, ਉਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਪਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਹੈ - ਘੋੜਾ । 
ਜਦੋਂ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ ਤਾਂ ਇਕ ਖਾਸ ਜਾਨਵਰ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆ ਖਲੋਤੀ । 

ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਅਸੀਂ ਇਸ਼ਾਰਿਆਂ ਜਾਂ ਸੰਕੇਤਾਂ ਰਾਹੀਂ, ਚਿਹਰੇ ਦੇ ਹਾਵਾਂ ਭਾਵਾਂ 
ਰਾਹੀਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਪਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਾਂ । ਕਾਲਪਣਿਕ ਜਾਂ ਮਿਥਿਆ ਕਹਾਣੀਆਂ ਵੀ 
ਇਸੇ ਗਿਆਨ ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ । 


3. ਅਵਧੀ ਗਿਆਨ 


ਇਹ ਅਜਿਹਾ ਗਿਆਨ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਪੰਜੇ ਰਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ ਤੋ ਉਪਰ ਹੈ । 
ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਛੇਵੀਂ ਇੰਦਰੀ (51੩0: 5੩0੩੦) ਜਾਂ ਆਵੇਸ (100000030 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪੰਜੇ ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ ਤਾਂ ਆਮ ਮੌਰ ਤੇ ਹਰ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ 
ਹੁੰਦੀਆਂ ਹੀ ਹਨ - ਫਿਰ ਵੀ ਕੁੱਝ ਲੋਕ ਬੁੱਧੀਮਾਨ ਹਨ ਤੇ ਕੁਝ ਮੂਰਖ । ਪੰਜਾਬੀ 
ਵਿਚ ਇਕ ਮੁਹਾਵਰਾ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਹੈ ਕਿ ਦੋ ਅੱਖਾਂ ਸਭ ਦੇ ਹਨ ਪਰ ਕਿਸੈ ਕਿਸੇ ਦੇ 
ਤੀਸਰਾ ਨੇਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਇਸੇ ਉਚੇ ਬੋਧਿਕ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਅਵਧੀ ਗਿਆਨ ਕਿਹਾ 
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ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਹਰ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਇਸ ਗਿਆਨ ਦੀਆਂ ਸੰਭਾਵਨਾਵਾਂ ਤਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ 
ਪਰ ਬਹੁਤੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਸੁੱਤਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀ” ਅਣਦੇਖੀਆਂ 
'ਥਾਵਾਂ ਅਤੇ ਭੂਤ-ਭਵਿਖ ਬਾਰੇ ਲਾਏ ਗਏ ਅੰਦਾਜ਼ੇ ਸਹੀ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । 


4. ਮਨਹ-ਪ੍ਰਯਾਯ ਗਿਆਨ (ਮਨੋਅਵਸਥਾ ਜਾਣਨਾ) 

ਯੋਗ ਅਤੇ ਤਪ ਰਾਹੀਂ ਕੁੱਝ ਬੰਦਿਆਂ ਵਿਚ ਅਜਿਹੀ ਸ਼ਕਤੀ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਵਾਪਰ ਰਹੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਤੋਂ ਜਾਣੂ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਸ 
ਨੂੰ ਅੰਤਰਜਾਮਤਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜੈਨ ਮੱਤ ਵਿਚ ਇਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ 
ਅਭਿਆਸ ਰਾਹੀ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਹੋਣ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਕੁੱਝ 
ਬੰਦੇ ਕਿਤਾਬ ਪੜ੍ਹ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਪੜ੍ਹ ਸਕਦੇ । ਅਨਪੜ੍ਹ ਬੰਦੇ ਇਸ ਗਲੋਂ” 
ਅਨਜਾਣ ਹਨ ਕਿ ਅੱਖਰ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਕਿਵੇ ਲਿਖੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਉਹ ਪੜ੍ਹ ਨਹੀਂ 
ਸਕਦੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਹ ਬੰਦੇ ਵੱਡੇ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਪੜ੍ਹ ਸਕਦੇ 
ਹਨ । ਇਵੇਂ ਹੀ, ਕਿਤਾਬ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਂਗ ਹੀ ਮਨ ਪੜ੍ਹੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ । 


5. ਕੈਵਲ ਗਿਆਨ 


ਬ੍ਰਹਮਗਿਆਨੀ ਆਤਮਾ ਉਪਰੋਂ ਸਾਰੇ ਕਰਮ ਬੰਧਨ ਸਾਫ ਕਰਕੇ ਜਿਹੜਾ 
ਸਰਬੋਤਮ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ਉਹ ਅਨੰਤ ਹੈ ਅਤੇ ਅਨੰਤ ਬਾਰੇ ਹੈ । ਇਸ 
ਨੂੰ “ਕੇਵਲ” ਜਾਂ “ਕੇਵਲੀ” ਗਿਆਨ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀ" ਸਾਰੇ 
ਲੋਕਾਂ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਕਾਲਾਂ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਸਹਜ ਸੁਭਾਇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਰੂਪ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਅਰੂਪ ਵਸਤਾਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । ਪਦਾਰਥ ਦੇ ਕੁੱਲ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਕੁੱਲ 
ਪ੍ਰਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਮਾਤ੍ਰਾਵਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਗਿਆਨ ਅਮਰ ਹੈ 
ਜੋ ਹਮੇਸ਼ਾ ਤੋਂ` ਹੈ ਤੇ ਹਮੇਸ਼ ਰਹੇਗਾ । ੧ 

ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਿਆਂ, ਜੈਨ ਮੱਤ ਅਨੁਸਾਰ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੋਸ਼ ਆ 

ਸਕਦੇ ਹਨ । 

ਉ. ਇੰਦਰੀ ਦੋਸ਼ - ਸਾਡੇ ਸਰੀਰ ਦੀਆਂ ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ ਹਮੇਸ਼ ਸਹੀ 
ਸੂਚਨਾ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦੀਆਂ । ਇਉ ਲਗਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਚੰਨ ਸਾਡੇ ਨਾਲ 
ਤੁਰਦਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ - ਪਰ ਅਸਲ ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ । ਅਸੀਂ ਦੇਖਦੇ 
ਹਾਂ ਕਿ ਸਾਡਾ ਮਿੱਤਰ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ - ਨੇੜੇ ਆਉਣ ਤੇ ਕੋਈ ਹੋਰ ਬੰਦਾ 
ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਕੰਨ ਆਵਾਜ਼ ਨੂੰ ਸੁਣਨ ਵਿਚ ਗਲਤੀ ਖਾ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਰੌਂਸੀ ਨੂੰ ਸੱਪ ਸਮਝ ਲੈਣਾ - ਰਾਤ ਨੂੰ ਝਾੜੀਆਂ ਦਾ ਜਿੰਨ 
ਪ੍ਰੇਤ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੋਣਾ ਇੰਦਰੀ ਦੋਸ਼ ਦੀਆਂ ਆਮ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਹਨ । 

ਅ. ਅਧਿਐਨ ਦੋਸ਼ - ਕਵਿਤਾ ਪੜ੍ਹਨ ਦੇ ਅਸੂਲ ਹੋਰ ਹਨ ਗਿਤ ਦੇ 
ਹੋਰ । ਮਿੱਥ, ਉਪਮਾਂ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰ ਹਰ ਬੰਦਾ ਨਹੀਂ ਜਾਣ ਸਕਦਾ । 
ਇਵੇ' ਹੀ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਣਾ ਤਾਂ ਕੀ ਅਸੀਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਾਠ 
ਵੀ ਨਹੀ ਕਰ ਸਕਦੇ । ਕਈ ਵਾਰ ਅਧਿਆਪਕ ਨਿਪੁੰਨ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੇ ਤੇ 
ਗਲਤ ਰਸਤੇ ਪਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । 
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ਇ. ਦਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀਕਣ ਦੋਸ਼ - ਅਕਸਰ ਅਜਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੇ ਤੋਂ 
ਵਿਪਰੀਤ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰੱਖਣ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਅਤੇ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਸਕਾਰ ਦੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਦੇਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪੁਰਾਤਨ ਵੈਦਿਕ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਗ੍ਰੰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਕਿਤੇ ਜੈਨ ਮੱਤ ਜਾਂ ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਉਸ ਵਿਚ 
ਧੱਖਪਾਤ ਸਪਸ਼ਟ ਹੈ । ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਜੇ ਵੈਦਿਕ ਧਰਮ ਬਲੀ ਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ 
ਮੰਨਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਬੁੱਧ ਤੇ ਜੈਨ ਮੱਤ ਇਸ ਨੂੰ ਘਿਣਾਜਨਕ ਕਰਮ ਆਖਦੇ 
ਹਨ । ਹਿੰਦੂ ਪੁਜਾਰੀ ਪੂਰਬ ਵੱਲ ਮੂੰਹ ਕਰਕੇ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਪਰ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਪੱਛਮ ਵੱਲ । ਇਕ ਧਰਮ ਦਾ ਦੂਜੇ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸਿਧਾਂਤਕ 
ਟਕਰਾਉ ਪੱਖਪਾਤੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦਾ ਨਤੀਜਾ ਹੈ । 
ਜੈਨ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਨੌ ਤੱਤ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ । 


1. ਜੀਵ 6. ਬੰਧ 
2. ਅਜੀਵ 7. ਸੰਵਰ 
3. ਪੁੰਨ 8. ਨਿਰਜਰਾ 
4. ਪਾਪ 9. ਮੋਕਸ਼ 
5. ਆਸ਼ਰਵ 


1. ਜੀਵ 

ਜੈਨ ਮੱਤ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਚਾਰੀਆਂ ਨੇ ਜੀਵਾਂ 'ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੇ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ ਨੀਯਤ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਵਰਗੀਕਰਣ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਉ. ਵਿਕੇਦਰੀ ਜੀਵ 

ਇਸ ਸ੍ਰੇਣੀ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋ ਹੇਠਲੀ ਪੱਧਰ ਦੇ ਇਕ ਇੰਦਰੀ ਵਾਲੇ ਜੀਵ 
ਆਉਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇ' ਪਾਣੀ । ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਜੀਵ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਇੱਥੇ ਪਾਣੀ ਵਿਚ 
ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਰਹੀ - ਪਾਣੀ ਖੁਦ ਜੀਵ ਹੈ - ਇਸ ਨੂੰ 
ਅਪਕਾਇਆ ਇਕੇ'ਦਰੀ ਜੀਵ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਬਾਰਸ਼, ਤ੍ਰੇਲ, ਧੁੰਦ, ਪਿਘਲੀ 
ਬਰਫ, ਪਿਘਲੇ ਗੜ੍ਹੇ ਇਸਦੇ ਵੱਖ ਵੱਖ ਰੂਪ ਹਨ । ਧਰਤੀ ਜੀਵ ਹੈ, ਇਸ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਕਾਇਆ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜਿਸ ਵਿਚ ਮਿੱਟੀ, ਪੱਥਰ, ਨਮਕ, ਹੀਰੇ ਤੇ ਹੋਰ 
ਖਣਿਜ ਪਦਾਰਥ ਆਉਦੇ ਹਨ । ਆਮ ਬੰਦੇ ਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਕਿ ਇਹ ਜੀਵ ਹਨ 
ਪਰ ਗਿਆਨੀਆਂ ਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਾਹ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਪਰਸ਼ 
ਗਿਆਨ ਮੌਜੂਦ ਹੈ । ਅੱਗ ਨੂੰ ਤਿਉਕਾਇਆ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਹਵਾ ਵੀ ਜੀਵ ਹੈ 
ਇਸ ਨੂੰ ਵਾਯੂ ਕਾਇਆ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹਵਾ ਵਰੋਲੇ, ਝੱਖੜ, 
ਮੌਨਸੂਨ ਸਭ ਵਾਯੂ ਜੀਵ ਹਨ । ਜੈਨੀ ਮੂੰਹ ਤੇ ਪੇਂਟੀ ਬੰਨ੍ਹਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਕਿ ਵਾਯੂ ਜੀਵ 
ਨੂੰ ਘੱਟ ਤੋਂ ਘੱਟ ਕਸ਼ਟ ਪਹੁੰਚੇ । ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਪੈਂਟੀ, ਜੀਵ ਜੰਤੂ 
ਅੰਦਰ ਜਾਣ ਤੋ" ਰੋਕਣ ਲਈ ਹੈ । ਇਹ ਵੀ ਠੀਕ ਹੈ ਪਰ ਹਵਾ ਖੁਦ ਇਕ ਜੀਵ 
ਹੈ । ਇਸ ਲਈ ਜੈਨੀ ਸਾਧੂ ਪੱਖਾ ਨਹੀਂ ਝੱਲਦੇ ਕਿਉਂਕਿ ਇਉ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹਵਾ 
ਨੂੰ ਕਸ਼ਟ ਹੋਵੇਗਾ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਬਨਸਪਤੀ ਵੀ ਇਕ ਇੰਦਰੀ ਵਾਲਾ ਜੀਵ ਹੈ ਜਿਸ 
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ਨੂੰ ਵਨਸਪਤੀ ਕਾਇਆ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਜੈਨੀ ਸਾਧੂ ਪਾਣੀ ਦੀ ਘੱਟ ਤੋ' ਘੱਟ ਵਰਤੋ" ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿਉਕਿ ਇਹ ਜੀਵ 
ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਰਤਣ ਨਾਲ ਪਾਪ ਲੱਗੇਗਾ । 
ਅ. ਬੇੱਦਰੀ ਜੀਵ 

ਉਹ ਜੀਵ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ ਹਨ, ਬੇ'ਦਰੀ ਜੀਵ ਹਨ । 
ਇਸ ਵਿਚ ਘੋਗੇ ਸਿੱਪੀਆਂ ਸੰਖ ਅਦਿਕ ਸਮੁੰਦਰੀ ਜੀਵ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਜੀਵਾਂ ਪਾਸ ਦੋ ਇੰਦ੍ਰਰੀਆਂ ਹਨ । ਇਕ ਸਪਰਸ਼ (ਛੂਹ) ਤੇ ਦੂਜੀ ਰਸਨਾ 
(ਜੀਭ,ਸੁਆਦ) । ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਛੇ ਪ੍ਰਾਣ ਹੁੰਦੇ ਹਨ - ਸੁਆਦ, ਛੁਹ, ਸਰੀਰ, ਸਾਹ 
ਅੰਦਰ ਲਿਜਾਣਾ ਤੇ ਬਾਹਰ ਕੱਢਣਾ, ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਜੀਵਨ ਦੀ ਮਿਆਦ, ਬੋਲੀ । ਜੋਕਾਂ 
ਅਤੇ ਗੰਡੋਏ ਵੀ ਇਸੇ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦੇ ਬੇ'ਦਰੀ ਜੀਵ ਹਨ । 

ਏ. ਤ੍ਰੀਏਂਦਰੀ ਜੀਵ 

ਇਹ ਉਹ ਜੀਵ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਪਰਸ਼ ਅਤੇ ਸੁਆਦ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਤੀਜੀ 
ਇੰਦਰੀ ਸੁੰਘਣ ਸ਼ਕਤੀ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ । ਇਸ ਸ੍ਰੇਣੀ ਵਿਚ ਕੀੜੀਆਂ ਜੂੰਆਂ, ਪਿੱਸੂ ਤੇ 
ਖਟਮਲ ਆਉਂਦੇ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਕਸ਼ਟ ਪੁਚਾਉਣਾ ਤਾਂ ਦੂਰ ਰਿਹਾ ਜੇ 
ਪਤਾ ਲੱਗ ਜਾਵੇ ਕਿ ਮੰਜੇ ਵਿਚ ਖਟਮਲ ਹਨ ਤਾਂ ਧੰਨਭਾਗ, ਸਾਡਾ ਸਰੀਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਖੁਰਾਕ ਬਣੇਗਾ ਤੇ ਪੁੰਨ ਹੋਵੇਗਾ । ਜ਼ਖਮਾਂ ਵਿਚ ਕੀੜੇ ਪੈ ਜਾਣ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ 
ਮਾਰਨਾ ਨਹੀਂ, ਜੀਆਂ ਨਹੀ ਮਾਰਨੀਆਂ - ਇਹ ਸਭ ਸਤਿਕਾਰਯੋਗ ਮਹਿਮਾਨ ਹਨ 
ਤੇ ਸਾਡੇ ਸਰੀਰ ਉਤੇ ਆਉਣ ਦੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਰਪਾ ਕੀਤੀ ਹੈ । 

ਸ. ਚਾਰ ਇੰਦਰੀ ਜੀਵ 

ਇਹ ਹੀਨ ਪਰ ਿੰਲਲਿੰਦੀਰਨਿਨਪਹਕ 
ਸੁਆਦ ਤੇ ਸੁੰਘਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵੀ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮੱਛਰ, ਬਿੱਛੂ, 
ਤਿਤਲੀਆਂ ਇਸੇ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦੇ ਜੀਵ ਹਨ । 

ਹ. ਪੰਜ ਇੰਦਰੀ ਜੀਵ 

ਉਪਰੈਕਤਮਚਾਰ ਇੰਦਰੀਆਂ (ਸਮਰ ਸਪਰਸ਼, ਸੁੰਘਣ ਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋ” 
ਇਲਾਵਾ ਸੁਣਨ ਸ਼ਕਤੀ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਪੰਜ-ਇੰਦਰੀ ਵਾਲੇ ਜੀਵ ਬਣ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅੱਗੋਂ ਫਿਰ ਚਾਰ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਹਨ - 

1. ਜਲਚਰ - ਮੱਛੀ ਆਦਿ ਪਾਣੀ ਦੇ ਜੀਵ 

2. ਸਥਲਚਰ - ਗਾਂ ਮੱਝ ਘੋੜੇ ਬੱਕਰੇ ਸਾਰੇ ਪਸ਼ੂ 
3. ਖੇਚਰ - ਆਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਉੱਡਣ ਵਾਲੇ ਪੰਛੀ 
4 
5 


. ਉਰਿਸਰੋਂਪ - ਰੀਂਗਣ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਾਣੀ, ਸੱਪ ਆਦਿਕ 
- ਭੁਜਿਪਰਿਸਰਪ - ਬਾਜੂਆਂ ਦੇ ਸਹਾਰੇ ਚੱਲਣ ਵਾਲੇ ਜੀਵ, ਚੂਹੇ, ਨਿਉਲੇ 
ਆਦਿਕ । 
ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੀ ਸ਼੍ਰੇਣੀ, ਭਾਵ ਇਕ ਇੰਦਰੀ ਵਾਲੇ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ “ਸਥਾਵਰ” 
(ਅਹਿੱਲ) _ਕਿਹਾ_ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ _ਚਾਰ ਸ੍ਰੇਣੀਆਂ “ਤਰਸ” 
(ਤੁਰਨ-ਫਿਰਨ) ਜੀਵ ਹਨ । ਸਾਰੇ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਜਿਉਦੇ ਰਹਿਣ ਦਾ ਹੱਕ ਹੈ ਤੇ 
ਸਾਧੂ ਲੋਕ ਪੰਜੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਹੱਤਿਆਂ ਪਾਪ ਸਮਝਦੇ ਹਨ । ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਲੋਕਾਂ 
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ਲਈ ਸਥਾਵਰ (ਬਨਸਪਤੀ) ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ` ਕਰਨ ਦੀ ਆਰਿਆ ਹੈ ਪਰ ਉਹ 
ਵੀ ਸੰਜਮ ਨਾਲ ਘੱਟ ਤੋਂ ਘੱਟ । “ਤਰਸ ਕਾਇਆ” ਅਸਲ ਵਿਚ 'ਤ੍ਰਾਸ` ਸ਼ਬਦ 
ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ । ਤ੍ਰਾਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਡਰ, ਦਹਿਲ, ਖੌਫ । ਸੋ_ਤਰਸ-ਕਾਇਆ 
ਉਹ ਜੀਵ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਖਤਰਾ ਦੇਖਣ ਉਪਰੰਤ ਦੌੜਨ, ਆਪਣਾ ਬਚਾਉ ਕਰਨ 
ਵਿਚ ਸਮੱਰਥ ਹੋਣ । 

ਜੈਨੀ ਜਦੋਂ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹਿੰਸਾ ਜੋ ਜਾਣੇ ਜਾਂ 
ਅਨਜਾਣੇ ਹੋ ਗਈ ਹੋਵੇ ਦੇ ਪਸ਼ਚਾਤਾਪ ਵਜੋ ਖਿਮਾ ਮੰਗਦੇ ਹਨ । ਜੇ ਸਰੀਰ ਵਿਚ 
ਕਿਰਮ ਅਦਿਕ ਪੈ ਜਾਣ ਤਾਂ ਵੀ ਉਹ ਇਹ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਸਾਡਾ ਕਸੂਰ 
ਹੈ। ਸਫਾਈ ਆਦਿਕ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਅਸੀਂ ਨਾ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਹ ਜੀਵ ਪੈਦਾ ਹੋਏ । 
ਸਰੀਰ ਤੋ” ਜੇ ਕਿਰਮ ਉਤਾਰਨੇ ਵੀ ਹੋਣ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਦਰਖਤ ਦੀ ਫ਼ਾਂ ਹੇਠ ਸੁਰੱਖਿਅਤ 
ਟਿਕਾ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਕਿ ਉਹ ਮਰਨ ਨਾ ਤੇ ਹਿੰਸਾ ਦੇ ਪਾਪ ਤੋ ਬਚਿਆ ਜਾ 
ਸਕੇ । 


2. ਅਜੀਵ 


ਜੀਵ ਦਾ ਉਲਟ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਨਿਰਜੀਵ ਜਾਂ ਅਜੀਵ । ਜਿਹੜੇ ਤੱਤ ਚੇਤਨਾ ਤੋਂ 
ਰਹਿਤ ਹੋਣ ਉਹ ਅਜੀਵ ਹਨ । ਜੀਵ ਜਦੋਂ ਅਜੀਵ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਜੜ੍ਹ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਰੁਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜੀਵ ਅਤੇ ਅਜੀਵ ਕਦੀ ਵੀ 
ਆਪਸ ਵਿਚ ਜੁੜ ਕੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਭੇਦ ਨਹੀ” ਹੁੰਦੇ ਕਿ ਇਹ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋ ਵੱਖ 
ਹੋ ਹੀ ਨਾ ਸਕਣ । ਅਜੀਵ ਤੱਤ ਅੱਗੋਂ ਪੰਜ ਹਿੱਸਿਆਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਗਿਆ ਹੈ - 

1. ਪੁਦਗਲ 

2. ਧਰਮ 

3. ਅਧਰਮ 

4. ਅਕਾਸ਼ 

5. ਕਾਲ 

ਪੁਦਗਲ ਨੂੰ ਪਦਾਰਥ ਵੀ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਪੁਰਾਤਨ ਜੈਨੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਾਂ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਪਤਾ ਸੀ । ਉਹ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਨੂੰ ਪਦਾਰਥ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ' ਸ਼ੁੱਧ ਰੂਪ 
ਮੰਨਦੇ ਸਨ । ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਅਖੰਡ ਹੈ । ਮਿਲਣਾ ਅਤੇ ਵਿਛੜਨਾ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਦਾ ਸੁਭਾਅ ਹੈ 
ਜਿਸ ਕਾਰਨ ਇਹ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਰੂਪ ਵਟਾਉਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 

ਧਰਮ ਦਾ ਭਾਵ ਇਥੇ ਗਤੀ ਤੋਂ ਹੈ । ਉਹ ਤੱਤ ਜੋ ਪਦਾਰਥ ਨੂੰ ਗਤੀਸ਼ੀਲ 
ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਧਰਮ ਹੈ । ਜਿਹੜਾ ਦ੍ਰਵ ਗਤੀ ਵਿਚ ਰੋਕ ਪਾਵੇ ਉਹ ਅਧਰਮ ਹੈ । 
ਜੈਨੀ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ ਧਰਮ ਅਤੇ ਅਧਰਮ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਦੋ 
ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ । ਮੱਛੀ ਤੈਰਨਾ ਅਤੇ ਅੱਗੇ ਵਧਣਾ ਚਾਹੁੰਦੀ 
ਹੈ । ਪਾਣੀ ਉਸ ਨੂੰ ਗਤੀਸ਼ੀਲ ਬਣਾਉਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਕਰਕੇ 
ਪਾਣੀ ਧਰਮ-ਦ੍ਰਵ ਹੈ, ਇਸ ਨੂੰ ਧਰਮਾਸਤੀ-ਕਾਇਆ ਵੀ ਆਖ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਧੁੱਪ 
ਵਿਚ ਇਕ ਯਾਤਰੀ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਗਰਮੀ ਬਹੁਤ ਹੈ । ਰਾਹ ਵਿਚ ਉਹ ਇਕ ਛਾਂ 
ਦਾਰ ਰੁੱਖ ਦੇਖਦਾ ਹੈ । ਰੁੱਖ ਦੀ ਛਾਂ ਵਿਚ ਉਹ ਆਰਾਮ ਕਰਨ ਬੈਠ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਛਾਂ 
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ਉਸ ਨੂੰ ਗੇ ਜਾਣ ਤੋਂ ਰੋਕ ਰਹੀ ਹੈ - ਰਾਹੀ ਸੁਸਤ ਹੋ_ਰਿਹਾ ਹੈ । ਇਥੇ ਛਾਂ 
ਅਧਰਮ-ਦ੍ਰਵ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਧਰਮਾਸਤੀ-ਕਾਇਆ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਪੁਲਾੜ ਨੂੰ ਆਕਾਸ਼-ਦ੍ਵ ਆਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਦੀਵਾ ਬਾਲਿਆ ਗਿਆ ਤਾਂ 
ਇਸ ਦਾ ਚਾਨਣ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਫੈਲ ਗਿਆ । ਇਹ ਆਕਾਸ਼ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਰੋਸ਼ਨੀ 
ਫੈਲਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ । ਲੱਕੜ ਵਿਚ ਜਾਂ ਕੰਧ ਵਿਚ ਕਿੱਲ ਅਤੇ ਜ਼ਮੀਨ 
ਵਿਚ ਕਿੱਲਾ ਗੱਡਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਆਕਾਸ਼ ਦੇ ਕਾਰਨ ਇਹ ਕਿੱਲਾ ਖੁੱਭਦਾ ਹੈ । ਪਾਣੀ 
ਵਿਚ ਨਮਕ ਘੋਲ ਦੇਈਏ ਫਿਰ ਫੀ ਪਾਣੀ ਪਾਣੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਨਮਕ ਨਮਕ । ਪਰ 
ਉਹ ਗੁਪਤ ਸ਼ਕਤੀ ਜਿਸ ਨੇ ਨਮਕ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਆਕਾਸ਼ਤੀਕਾਇਆ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਇਕ ਮਕਾਨ ਆਪਣੇ ਬਾਸ਼ਿੰਦਿਆ ਨੂੰ ਰਹਿਣ ਲਈ 
ਕਮਰੇ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਇਵੇਂ ਹੀ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਅਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਟਿਕਾਉਣ ਲਈ ਆਕਾਸ਼ 
ਹੈ। 

ਜੈਨ ਦਰਸ਼ਨ ਅਨੁਸਾਰ ਕਾਲ ਦੀ ਸਹੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਕੇਵਲ ਉਸ ਗਿਆਨੀ ਨੂੰ 
ਸਮਝ ਵਿਚ ਆਉਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਦੀਖਿਆ ਲਈ ਹੋਈ ਹੋਵੇ । ਜਨ ਸਾਧਾਰਣ 
ਕਾਲ ਨੂੰ ਸਮੇ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਲੈਂਦੇ ਹਨ । ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਕਾਲ ਨੂੰ ਇਕਾਈਆਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡ ਲਿਆ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਪਲ ਛਿਣ, ਘੜੀ, ਪਹਿਰ, ਦਿਨ, ਰਾਤ, ਹਫਤੇ, ਮਹੀਨੇ, 
ਸਾਲ, ਯੁੱਗ ਆਦਿਕ । ਗਿਆਨੀ ਲਈ ਕਾਲ ਅਵੰਡ ਅਖੰਡ ਹੈ । ਕਾਲ ਉਹ 
ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਨਵੇਂ" ਨੂੰ ਪੁਰਾਣਾ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣੇ ਨੂੰ ਨਵਾਂ ਬਣਾਉੱਦੀ ਹੈ । ਇਕ 
ਆਤਮਾ ਬੱਚੇ ਦੇ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਦਾਖਲ ਹੋਈ । ਬੱਚੇ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ, ਜੁਆਨ 
ਹੋਇਆ ਤੇ ਬੁਢੇਪੇ ਉਪਰੰਤ ਮੌਤ ਆ ਗਈ । ਮੌਤ ਕੇਵਲ ਸਰੀਰ ਦੀ ਹੋਈ । 
ਆਤਮਾ ਫਿਰ ਨਵੇਂ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਗਈ । 

ਅਖੰਡ ਆਤਮਾ ਖੰਡਿਤ ਸਰੀਰਾਂ ਵਿਚ ਕਾਲ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੁਆਰਾ ਵਿਚਰਦੀ ਹੈ । 


3. ਪੁੰਨ 

ਮਨ ਅਤੇ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਸੁਖ ਦੇਣ ਵਾਲੇ, ਸੋਭਾ ਵੀਰਤਾ ਵਧਾਉਣ ਵਾਲੇ ਕਰਮ 
ਪੁੰਨ ਹਨ । ਪੁੰਨ ਨੌ ਕਿਸਮ ਦੇ ਹਨ ਤੇ ਹਰ ਪੁੰਨ ਦਾ ਲਾਭ ਅਵੱਸ਼ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । 

ਉ. ਅੰਨ ਪੁੰਨ 

ਭੁੱਖਿਆਂ, ਗਰੀਬਾਂ, ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਨੂੰ ਖਾਣ ਲਈ ਖਾਣਾ ਦੇਈਏ, ਇਹ ਪੁੰਨ ਹੈ । 

ਅ. ਪਾਣ ਪੁੰਨ 

`-ਤਿਹਾਇਆਂ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਪਿਲਾਣਾ ਪੁੰਨ ਹੈ । ਖੂਹ ਖੁਦਵਾਉਣੇ, ਨਲਕੇ ਲਗਾਉਣੇ 
ਚੰਗੇ ਕੰਮ ਹਨ । ਆਮ ਬੰਦੇ ਨੂੰ ਘੜੇ ਦਾ ਜਾਂ ਜਿਹੋ ਜਿਹਾ ਵੀ ਪੀਣ ਯੋਗ ਪਾਣੀ 
ਹੋਵੇ ਪਿਲਾਉਣ ਲਈ ਦਿਉ ਪਰ ਸਾਧੂ ਨੂੰ ਉਬਾਲ ਕੇ ਠੰਢਾ ਕੀਤਾ ਪਾਣੀ ਦਿਉ । 

. ਵਸਤਰ ਪੁੰਨ 

ਗਰੀਬਾਂ, ਲੋੜਵੰਦਾਂ, ਸਾਧੂਆਂ ਨੂੰ ਵਸਤਰ ਦੇਣ ਦਾ ਭਾਰੀ ਪੁੰਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । 

ਹ. ਲਾਇਣ ਪੁੰਨ 

ਸਾਧੂਆਂ ਲਈ ਕੁਟੀਆ ਬਣਵਾ ਦੇਣੀ ਜਾਂ ਮੁਸਾਫਰਾਂ ਦੇ ਰੈਣ ਬਸੇਰੇ ਲਈ 
ਸਰਾਂ ਬਣਾ ਦੇਣੀ ਪੁੰਨ ਦਾ ਕਾਰਜ ਹੈ । 
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ਹ. ਸਾਇਣ ਪੁੰਨ 

ਆਰਾਮ ਕਰਨ ਲਈ ਕੁਰਸੀਆਂ, ਪੀਹੜੀਆਂ, ਮੰਜੀਆਂ ਬਿਸਤਰੇ ਆਦਿਕ ਦੇ 
ਦਾਨ ਨੂੰ ਸਾਇਣ ਪੁੰਨ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । 

ਕ. ਮਾਣ-ਪੁੰਨ 

ਮਨ ਵਿਚ ਨੇਕ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਰੱਖਣੀਆਂ ਸਭ ਦਾ ਭਲਾ ਲੋਚਣਾ ਵੀ ਪੁੰਨ ਕਾਰਜ 
ਹੈ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਣਪੁੰਨ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਖ. ਸਰੀਰ ਪੁੰਨ 

ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਡੁਬਦੇ ਨੂੰ ਬਚਾਣਾ, ਲੱਗੀ ਅੱਗ ਵਿਚੋ ਬਾਹਰ ਕੱਢਣਾ, ਜ਼ਖਮ ਉਤੇ 
ਪੱਟੀ ਬਨ੍ਹਣਾ ਸਰੀਰ ਪੁੰਨ ਹੈ । ਇਸ ਨੂੰ ਕਾਇਆ ਪੁੰਨ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਗ. ਵਚਨ ਪੁੰਨ 

ਬੁਰੇ ਸ਼ਬਦ ਦਿਲ ਨੂੰ ਠੇਸ ਪੁਚਾਂਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਹਿੰਸਾ ਦੇ ਤੁੱਲ ਹਨ । 
ਚੰਗੇ ਮਿੱਠੇ ਬੋਲ ਹਿਰਦੇ-ਸ਼ਾਂਤ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਪੁੰਨ ਲਗਦਾ ਹੈ । 

ਘ. ਨਮਸਕਾਰ ਪੁੰਨ 

ਜਿਸ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਮਿਲੋ, ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਣਾਮ, ਨਮਸਕਾਰ ਆਦਿਕ ਕਰਕੇ ਆਦਰ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਨਮਸਕਾਰ ਪੁੰਨ ਦਾ ਫੁਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 


4. ਪਾਪ 

ਸਭ ਤੋਂ` ਵੱਡਾ ਪਾਪ ਜੀਵ-ਹਿੰਸਾ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਜੈਨ ਮੂਲ-ਮੰਤਰ 
ਹੈ- “ਅਹਿੰਸਾ ਪਰਮੋਧਰਮਾ” । ਜੈਨੀ ਫਖਰ ਨਾਲ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਧਰਮ ਹੀ ਹੈ ਜੋ ਬੇਜ਼ੁਬਾਨ ਜੀਵ ਜੰਤੂਆਂ ਅਤੇ ਬਨਸਪਤੀ ਦੀ ਰੱਖਿਆ ਲਈ 
ਵਚਨਬੱਧ ਹੈ । ਦੂਜਾ ਪਾਪ ਝੂਠ ਬੋਲਣਾ ਹੈ । ਤੀਜਾ ਪਾਪ ਬੇਈਮਾਨੀ ਹੈ । ਚੌਥਾ 
'ਚਰਿਤ੍ਰਹੀਣਤਾ, ਪੰਜਵਾਂ ਲੋਭ । ਇਵੇ' ਹੀ ਮਾਇਆ, ਗੁੱਸਾ, ਮੋਹ, ਦਵੈਸ਼ ਜਾਂ 
ਈਰਖਾ, ਕਲੇਸ਼, ਚੁਗਲੀ, ਨਿੰਦਾ, ਮੈਂਕਾਰੀ ਆਦਿਕ ਕੁੱਲ ਅਠਾਈ ਪਾਪ ਨਿਸ਼ਚਿਤ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । ਅਠਾਈ ਪਾਪਾਂ ਦੇ ਨਤੀਜੇ ਵਜੋਂ 
ਡੁਗਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਅਠਾਈ ਸੰਕਟਾਂ ਦੀ ਵੀ ਲੰਮੀ ਸੂਚੀ ਜੈਨੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦੀ 
ਹੈ। 


5. ਆਸ਼ਰਵ 


ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਬੱਚੇ ਦੀ ਆਤਮਾ ਸ਼ੁੱਧ ਤੇ ਨਿਰਮਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਜੇ ਬੁਰੇ ਕਰਮ _ 


ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਤਾਂ ਉਮਰ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਇਹ ਕਰਮ ਭਰਦੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ । ਜੈਨੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਕਿਸ਼ਤੀ ਵਿਚ ਹੋਏ ਸੁਰਾਖ ਨਾਲ ਕੀਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਸੁਰਾਖ ਰਾਹੀ ਪਾਣੀ ਕਿਸ਼ਤੀ ਵਿਚ ਜਿਵੇ ਦਾਖਲ 'ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਵੇ ਹੀ 
ਕਰਮ ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਦਾਖਲ ਹੁੰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਸੋ ਪਾਪ-ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਆਤਮਾ ਵੱਲ 
ਵਹਾਉ “ਆਸ਼ਰਵ” ਹੈ । ਇਹ ਆਸ਼ਰਵ ਬਿਆਲੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਦੱਸੇ ਗਏ ਹਨ । 
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6. ਸੰਵਰ 


ਜੇ ਕਿਸ਼ਤੀ ਵਿਚ ਸੁਰਾਖ ਹੋ ਵੀ ਗਿਆ ਤਾਂ ਚੀਕਣ ਚਿਲਾਉਣ ਦੀ ਥਾਂ 
ਉਚਿਤ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਅੰਦਰ ਦਾਖਲ ਹੋ ਰਹੇ ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਲਈ ਸੁਰਾਖ ਬੰਦ 
ਕਰੀਏ । ਜਿਵੇਂ ਕਰਮ ਆਤਮਾ ਉਤੇ ਜੰਮਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤਿਵੇਂ ਅਜਿਹੇ ਉਪਾਅ ਵੀ 
ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸਦਕਾ ਆਸ਼ਰਵ ਰੋਕਿਆ ਜਾ ਸਕੇ । ਸੋ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਆਤਮਾ ਵੱਲ ਰੁਖ 
ਨੂੰ ਰੋਕਣ ਦਾ ਨਾਮ ਸੰਵਰ ਹੈ । 

ਜੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਵਹਿਣ ਆਤਮਾ ਵੱਲ ਰੋਕ ਦੇਈਏ ਤਾਂ ਆਤਮਾ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਉਸ 
ਤਲਾਬ ਵਾਂਗ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚੋਂ ਪਾਣੀ ਦਾ ਨਿਕਾਸ ਤਾਂ ਹੁੰਦਾ ਰਹੇ - ਧੁੱਪ 
ਨਾਲ ਵੀ ਸੁਕਦਾ ਰਹੇ ਪਰ ਉਸ ਵਿਚ ਪਾਣੀ ਕਿਸੇ ਪਾਸਿਉ' ਪਵੇ ਨਾ । ਇਕ ਦਿਨ 
ਤਲਾਬ ਦਾ ਸੁੱਕ ਜਾਣਾ ਯਕੀਨੀ ਹੈ । ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਸੰਵਰ ਦੇ ਜੋ ਉਪਾਉ ਦੱਸੇ ਗਏ 
ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸਤਵੰਜਾ ਹੈ । 


7. ਬੰਧ 

ਦੁੱਧ ਵਿਚ ਮਿੱਠਾ ਘੋਲ ਦੇਈਏ ਤਾਂ ਉਹ ਦਿਸਦਾ ਬੇਸ਼ਕ ਨਹੀਂ ਪਰ ਉਸ ਵਿਚ 
ਮੌਜੂਦ ਹੈ । ਇਹੀ ਹਾਲ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਹੈ । ਕਰਮ ਆਤਮਾ ਵਿਚ ਘੁਲ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ । ਬੁਰੇ ਕਰਮਾਂ ਨਾਲ ਹਲਕੀ ਫੁਲਕੀ ਆਤਮਾ ਉੜੇ ਭਾਰ ਪੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ 
ਇਸ ਦਾ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ । ਬੰਧ ਦੋ ਵਸਤਾਂ ਕਰਮਆਤਮਾ ਦੇ ਆਪਸੀ 
ਮਿਲਾਪ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਦਾ ਹੈ । ਜਦੋਂ ਕੱਪੜੇ ਉਤੇ ਤੇਲ ਲੱਗ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਤੇਲ ਉਤੇ 
ਸੈਲ ਵਧੀਕ ਜੰਮਦੀ ਹੈ ਤੇ ਉਤਾਰਨੀ ਔਖੀ ਹੈ । ਕੱਪੜਾ ਆਤਮਾ ਸਮਝੋ, ਤੇਲ 
ਸਾਡੀਆਂ ਕਰਮ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਤੇ ਮੈਲ ਪੁਦਗਲ ਹੈ । ਪੁਦਗਲ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਮਹੀਨ 
ਕਣਾਂ ਵਾਲਾ ਦ੍ਰਵ (80080) । ਬੰਧ ਦੇ ਕਾਰਨ ਜੀਵ ਬਾਰ ਬਾਰ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ 
ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 


8. ਨਿਰਜਰਾ 

ਮਨ ਅਤੇ ਇੰਦਰੀਆਂ ਉਤੇ ਕਾਬੂ ਪਾ ਕੇ, ਸੰਜਮ ਪੂਰਨ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਕੇ 
ਸੰਵਰ ਰਾਹੀਂ ਸਾਧਕ ਨੇ ਆਤਮਾ ਵੱਲ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਵਹਾਉ ਨੂੰ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ ਪਰ ਪੁਰਾਣੇ 
ਕਰਮ ਅਜੇ ਬਕਾਇਆ ਚਿਪਕੇ ਪਏ ਹਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਿੱਛਾ ਛੁਡਾਉਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । 
ਸੋ ਕਿਸ਼ਤੀ ਦਾ ਸੁਰਾਖ ਬੰਦ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਪਰ ਜਿਹੜਾ ਪਾਣੀ ਕਿਸ਼ਤੀ ਵਿਚ ਦਾਖਲ 
ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ ਬਾਹਰ ਕੱਢਣਾ ਹੈ । ਖਿਮਾ ਕਰਨ, ਹੰਕਾਰ ਤੇ ਕਾਬੂ 
ਪਾਉਣ, ਸੱਚਾ ਆਚਰਣ ਰਖਣ, ਸੰਜਮ, ਤਪ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ ਅਦਿਕ ਸਾਧਨਾਵਾਂ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਪਿਛਲੇ ਦਾਖਲ ਹੋਏ ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ ਨਵਿਰਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । 
ਭੋਜਨ ਘਟਾਉਣਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । ਬਾਕੀ ਜੀਭ-ਰਸ ਵੀ ਤਿਆਗਣੇ ਪੈਣੇ ਹਨ । 
ਪਹਿਲੋਂ ਅਨਾਜ ਘੱਟੋ ਘਂਟ ਮਾਤਰਾ ਵਿਚ ਖਾਓ ਫਿਰ ਵਰਤ ਰੱਖਣੇ ਆਰੰਭ ਕਰੋ । ਜੇ 
ਪਹਿਲੋਂ ਦਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਖਾ ਰਹੇ ਹੋ ਘਟਾ ਕੇ ਪੰਜ ਕਰ ਦਿਉ ਤੇ ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਭੋਜਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਲੰਮਾ ਕਰ ਦਿਉ ਯਾਨੀ ਕਿ ਤਿੰਨ ਦਫਾ ਭੋਜਨ ਦਿਨ 
ਵਿਚ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਪਹਿਲੋਂ ਦੋ ਦਫਾ ਖਾਣਾ ਖਾਵੇ ਫਿਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਅੱਠ ਪਹਿਰ 
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ਵਿਚ ਇਕ ਖਾਣੇ ਉਤੇ ਸਬਰ ਕਰੇ । ਇਕ ਵਾਰ ਖਾਣ ਦੀ ਵੀ ਪਹਿਲੋ' ਪੂਰੀ ਮਾਤਰਾ 
ਤੋਂ ਫਿਰ ਘੱਟ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜਾਵੇ । ਸਾਧੂਆਂ ਨੂੰ ਹੁਕਮ ਹੈ ਕਿ ਦੁੱਧ ਘਿਉ ਖੰਡ ਗੁੜ 
ਬਿਲਕੁਲ ਨਾ ਖਾਣ ਕਿਉਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖਾਣ ਨਾਲ ਮੋਟਾਪਾ ਵਧਦਾ ਹੈ ਤੇ ਨੀਂਦ 
ਵਧ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਜੋ ਧਰਮ ਲਈ ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ । ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਲਈ ਇਹ ਆਖਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜਿਹੜਾ ਖਾਣਾ ਖਾਸ ਤੌਰ ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਸੰਦ ਹੈ, ਵਿਸ਼ੇਸ ਦਿਨ ਆਪ 
ਚੁਣ ਕੇ ਉਸ ਦਿਨ ਉਹ ਖਾਣਾ ਨਾ ਖਾਵੇ । 

ਸਾਧੂ ਆਪਣੇ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਸਾਧਣ ਲਈ ਗਰਮੀਆਂ ਵਿਚ ਧੁੱਪੇ ਤਪ ਕਰੇ ਤੇ 
ਸਰਦੀਆਂ ਵਿਚ ਘੈਂਟ ਕੱਪੜੇ ਪਹਿਨ ਕੇ ਠੰਢੀ ਥਾਂ ਤਪੱਸਿਆ ਕਰੇ । ਸਾਧੂ ਜਦੋ 
ਦੀਖਿਆ ਉਪਰੰਤ ਸੰਨਿਆਸ ਲੈਦਾ ਹੈ ਉਸ ਦੇ ਸਿਰ ਦੇ ਵਾਲ ਕੱਟੇ ਨਹੀਂ” ਜਾਂਦੇ 
'ਸਗੋਂ' ਪੁੱਟੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਹ ਇਸ ਕਰਕੇ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ ਪਤਾ ਲੱਰੀ ਕਿ ਜਿਸ ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਉਹ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ ਉਥੇ ਕੀ ਕੀ ਕਠਿਨਾਈਆਂ ਹਨ । ਜਦੋ' ਕਦੀ ਕੋਈ ਪਾਪ 
ਹੋ ਜਾਵੇ ਉਸ ਦਾ ਇਕਬਾਲ ਕਿਸੇ ਸਾਧੂ ਸਾਹਮਣੇ ਕਰਕੇ ਸਜ਼ਾ ਲੁਆਵੇ । ਹਰ 
ਸਵੇਰ ਸ਼ਾਮ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰੇ - “ਭਗਵਾਨ, ਮੇਰੇ ਪਾਪ ਹਰਨ ਕਰੋ । ”” 

ਇਵੇਂ ਹੀ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਅਤਿਅੰਤ ਸ਼ੁਭ ਕਾਰਜ ਹੈ । ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ 
ਨਿੱਤ ਪਾਠ ਕਰੋ । ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਨੂੰ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਰੱਖੋ । ਧੂੜ ਮਿੱਟੀ ਨਾ ਪੈਣ ਦਿਉ । 
ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ-ਕਥਾਵਾਂ ਸੁਣਾਉ । ਇਹ ਸਾਰੇ ਹਿਤਕਾਰੀ ਕਾਰਜ ਆਤਮਾ ਨੂੰ 
ਕਰਮਾਂ ਤੋ ਸੁਤੰਤਰ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । 

ਅਖੀਰ ਵਿਚ, ਧਿਆਨ ਲਗਾਉਣਾ ਹੈ ਤੇ ਸਾਧੂਆਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਸਰੀਰ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਨਾ ਦੇਣ । ਸਗੋਂ ਇਕ ਵਕਤ ਅਜਿਹਾ 
ਫੈਸਲਾ ਵੀ ਕਰਨ ਕਿ ਅੰਨ ਜਲ ਤਿਆਗ ਦੇਣ । ਜੇ ਆਬਾਦੀ ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ 
ਕਰਨਾ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਪਹਾੜ ਦੀ ਕਿਸੇ ਉਚਕੋਟੀ ਤੇ ਜਾ ਬਿਰਾਜਣ, ਨਾ ਖਾਣ, 
ਨਾ ਪੀਣ ਤੇ ਨਾ ਤੁਰਨ ਫਿਰਨ । ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਅਜਿਹਾ ਕਰਦਿਆਂ ਮੌਤ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਆ ਪੁੱਜੇਗੀ ਤੇ ਉਹ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਣਗੇ । 

ਇਹ ਸਮਝ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ ਕਿ ਪੂਰਨ ਅਹਿੰਸਕ ਧਰਮ ਵਾਲੇ ਸਾਧੂ, 
ਆਤਮ ਹੱਤਿਆ ਨੂੰ ਪਾਪ ਦੀ ਥਾਂ ਪੁੰਨ ਕਿਵੇ ਮੰਨਣ ਲੱਗ ਪਏ । ਦੂਜਿਆਂ ਨੂੰ ਕਸ਼ਟ 
ਦੇਣਾ ਬੁਰਾ ਹੈ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਏਨੇ ਕਸ਼ਟ ਦੇਣੇ ਕਿਵੇ" ਠੀਕ ਹਨ ? 


9. ਮੋਕਸ਼ 

ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਉਚਤਮ ਉਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਜਿਵੇ ਵੈਦਿਕ ਰਿਸ਼ੀ ਮੁਕਤੀ ਅਤੇ 
ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਨਿਰਵਾਣ ਆਖਦਾ ਹੈ ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਜੈਨ ਮੱਤ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਮੰਜ਼ਲ 
“ਕੇਵਲੀ” (ਕੈਵਲਯ) ਹੈ । ਅੱਵਲ ਅਤੇ ਆਖਰ - ਇਹੋ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨਾਲ 
ਮਨੁੱਖਾ ਜੀਵਨ ਸਫਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਆਤਮਾ ਸ਼ੀਸ਼ੇ ਵਾਂਗ ਸਾਫ ਹੈ । ਜੇ ਸ਼ੀਸ਼ੇ ਉਤੇ ਧੂੜ 
ਜੰਮਦੀ ਰਹੇ, ਅਸੀਂ ਸਾਫ ਨਾ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਇਕ ਦਿਨ ਅਜਿਹਾ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ 
ਉਸ ਵਿਚਲਾ ਪ੍ਰਤੀਬਿੰਬ ਦਿਸਣਾ ਬੰਦ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪੁਦਗਲ ਧੂੜ-ਕਣ ਸਮਾਨ 
ਜਾਣ ਲਵੋ । ਤਪ, ਸਾਧਨਾ, ਨੇਕ ਚਰਿੱਤਰ ਤੇ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀਂ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਫਿਰ 
ਸਾਫ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੀ 
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ਬੁਰਾ ਹੈ ਕੀ ਭਲਾ । ਫਿਰ ਦਰਸ਼ਨ ਰਾਹੀ ਇਹ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਬੁਰਾਈ 
ਤਿਆਗਣ ਅਤੇ ਨੇਕੀ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਦਾ ਭਾਰੀ ਪੁੰਨ-ਫਲ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । ਚਰਿੱਤਰ 
ਰਾਹੀ ਅਸੀ” ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਅਮਲੀ ਜਾਮਾ ਪਹਿਨਾਉਂਦੇ ਹਾਂ । ਤਪੱਸਿਆ, ਪਹਿਲੋਂ 
ਜਮੇ ਹੋਏ ਕਰਮ-ਕਣਾਂ ਨੂੰ ਆਤਮਾ ਤੋਂ ਖੁਰਚ ਕੇ ਉਤਾਰਦੀ ਹੈ । 

ਸਿਰਫ ਮਨੁੱਖ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਹੋਰ ਕੋਈ ਜੀਵ ਨਹੀ' । 
ਪਹਿਲੋਂ ਹਰ ਜੀਵ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖੀ ਜਾਮੇ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਪਵੇਗਾ । ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਕੇਵਲੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ੪ਫਸ ਨੂੰ ਸਿਧ, ਬੁੱਧ, ਨਾਥ ਜਾ ਅਰਹਤ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਸਿੱਧ ਦੀ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਅਸੀਮ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਕੋਈ ਉਸ ਦਾ ਪਾਰਾਵਰ ਨਹੀ” ਪਾ 
ਸਕਦਾ । ਪੁਲਾੜ ਅਤੇ ਕਾਲ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਉਹ ਅਨੰਤ ਹੈ । ਇਕ ਵਾਰ ਜਿਹੜਾ 
ਵਿਅਕਤੀ ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ ਦੁਬਾਰਾ ਉਹ ਫਿਰ ਬੰਧਨ ਵਿਚ ਨਹੀ" ਆਉਦਾ । 

ਦਿਗੰਬਰ ਫਿਰਕੇ ਅਨੁਸਾਰ ਖੁਸਰਾ ਅਤੇ ਔਰਤ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ । 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਹਿਲੋਂ ਮਰਦ ਦੇ ਜਾਮੇ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈਣਾ ਪਵੇਗਾ । ਸ਼ਵੇਤਾਂਬਰ ਫਿਰਕੇ 
ਵਾਲੇ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਖੁਸਰੇ ਤੇ ਔਰਤਾਂ ਵੀ ਮੁਕਤ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ ਪਰ ਬਹੁਤ 
ਘੱਟ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ । ਜਿਥੋਂ ਤੱਕ ਧਰਮ ਦੇ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਦਾ ਸਵਾਲ ਹੈ, ਕੁੱਲ 
ਮਿਲਾ ਕੇ ਜੈਨਮੱਤ ਦਾ ਝੁਕਾਅ ਔਰਤ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਮਰਦ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਥਮਿਕਤਾ ਦੇਣ 
ਵੱਲ ਵਧੀਕ ਹੈ । ਤੀਰਥਾਂਕਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵੀ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਨਾ ਹੋਣਾ ਇਸੇ ਦਾ 
ਸਬੂਤ ਹੈ । 

ਤੱਥਵਾਰਥ ਗੰਥ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, “ਘੁਮਿਆਰ ਡੰਡੇ ਨਾਲ ਚੱਕ ਨੂੰ ਜ਼ੋਰ ਦੀ 
ਘੁਮਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਫਿਰ ਬਲ ਹਟਾ ਲੈਣ ਉਪਰੰਤ ਵੀ ਚੱਕ ਦੇਰ ਤਕ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਘੁੰਮਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਆਤਮਾ ਵੀ - ਕਦੋ ਮੁਕਤ ਹੋਵਾਂ - ਕਦੋ 
ਬੰਧਨ ਟੁੱਟਣ - ਦੇ ਚਿੰਤਨ ਅਤੇ ਸ਼ੁਭ ਅਮਲਾਂ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਨਾਲ ਉਪਰ ਵੱਲ ਉਠ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਜਿਸ ਘੜੇ ਵਿਚ ਮਿੱਟੀ ਭਰੀ ਹੋਵੇ ਉਹ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਡੁੱਬ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਮਿੱਟੀ ਕੱਢ ਕੇ ਘੜਾ ਖਾਲੀ ਕਰ ਦੇਈਏ ਤਾਂ ਉਹ ਤਰਨ ਲਗਦਾ ਹੈ, ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਭਾਰ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਆਤਮਾ ਹਲਕੀ ਹੋ ਕੇ ਉਪਰ ਉੱਠ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । 
ਅੱਗ ਦੀਆਂ ਲਾਟਾਂ ਉਪਰ ਨੂੰ ਉਠਦੀਆਂ ਹਨ - ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੁਭਾਅ ਹੈ, ਉਵੇਂ” 
ਹੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਵੀ ਸੁਭਾਅ ਆਕਾਸ਼ ਵੱਲ ਜਾਣ ਦਾ ਹੀ ਹੈ ਤੇ ਮੁਕਤ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੀ 
ਉਪਰ ਚਲਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ।” 

ਸਿੱਧ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ । ਸੰਸਾਰ 
ਵਿਚ ਅਜਿਹਾ ਕੋਈ ਪਦਾਰਥ ਨਹੀਂ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਸਿੱਧਾਂ ਦੇ ਸੁਖ ਨਾਲ ਕੀਤੀ 
ਜਾ ਸਕੇ । ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੁਖਾਂ ਨੂੰ ਨਿਰੂਪਮ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਸਦਾ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਇਹ ਸੰਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ - “ਹੇ ਆਤਮਾ! ਦੇਖ 
ਹਾਥੀ, ਮੱਛੀ, ਭੰਵਰਾ, ਪਤੰਗਾ ਤੇ ਮਿਰਗ ਇਕ ਇਕ ਇੰਦਰੀ ਦੇ ਪਿੱਛੇ ਲੱਗ ਕੇ 
ਕਿੰਨਾ ਦੁੱਖ ਸਹੇੜ ਲੈਂਦੇ ਹਨ । ਤੂੰ ਤਾਂ ਪੰਜ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੀ ਪਕੜ ਵਿਚ ਦਿਨ ਰਾਤ 
ਮਗਨ ਹੈ - ਫਿਰ ਕਿਹੜਾ ਦੁੱਖ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਤੈਨੂੰ ਭੁਗਤਣਾ ਨਹੀਂ ਪਏਗਾ ? ਸੋ 
ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ । 
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ਪ੍ਰਸ਼ਨਮਰਤੀ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ - “ਕਰੋੜ ਜਨਮ ਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਵੀ 
ਦੁਰਲਭ ਮਨੁੱਖਾ ਜਨਮ ਨਹੀ ਮਿਲਦਾ, ਫਿਰ ਹੈ ਮੇਰੇ ਭੁੱਲੇ ਮਨ, ਆਲਮ ਕੇਹਾ ? 
ਦੇਵਰਾਜ ਇੰਦਰ ਦੀ ਬੀਤ ਗਈ ਉਮਰ ਵੀ ਉਸ ਪਾਸ ਵਾਪਸ ਨਹੀਂ ਆਈ । ਜਦੋ 
ਕੱਪੜੇ ਫਟ ਜਾਣ ਤਾਂ ਸਿਆਣੇ ਬੰਦੇ ਨੂੰ ਪਤਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਸਰੀਰ ਦਾ ਕੂਂਝ ਨਹੀ” 
ਵਿਗੜਿਆ । ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਗਿਆਨੀ ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮੌਤ ਨਾਲ ਸਰੀਰ ਨੁਸ਼ਟ ਹੋ 
ਜਾਵੇਗਾ ਤਾਂ ਆਤਮਾ ਦਾ ਕੁਝ ਨਹੀ ਵਿਗੜੇਗਾ । ਸਰੀਰ ਆਤਮਾ ਦਾ ਓੜ੍ਹਿਆ 
ਹੋਇਆ ਵਸਤਰ ਹੈ । ਜਿਹੜੇ ਇਹ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਭ ਵਰਣਾ ਦਾ ਗੁਰੂ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਹੈ - ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ ਅਗਿਆਨੀ ਹੇਠ । ਜਾਤ 
ਦਾ ਹਠ ਅਤੇ ਮਾਣ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਵੱਡੀ ਰੁਕਾਵਟ ਹੈ । 

ਪੰਜ ਮਹਾਂਵਰਤਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ 

ਕੁਝ ਹੋਰ ਸੁਝਾਅ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਣ-ਫ੍ਰਤ ਕਿਹਾ ਜਖ਼ਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਗੁਣ-ਫ੍ਰਤ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਹਨ - 

1. ਦਿਗਫ੍ਰਤ - ਜਿੰਨਾ ਵਧੀਕ ਫੇਰਾ ਤੋਰਾ ਹੋਵੇਗਾ ਓਨੇ ਵਧੀਕ ਸੰਸਕਾਰ 
ਧੈਦਾ ਹੋਣਰੀ । ਓਨੇ ਵਧੀਕ ਬੰਧਨ ਪੈਣਗੇ । ਸੋ_ਕੁਝ ਸਮੇ ਲਈ 
ਆਪਣੀਆਂ -ਗਤੀ ਵਿਧੀਆਂ ਦਾ ਘੇਰਾ-ਸਥਾਨ ਸੀਮਿਤ ਕਰ ਦੇਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ-ਹੈ । ਸਮਾਂ ਸੀਮਤ ਕਰਨ ਨੂੰ ਦਿਗ-ਫ੍ਰਤ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਗ਼. ਦੇਸ਼ ਵਰਤ - ਅਜਿਹਾ ਸਮਾਂ ਵੀ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕਰ ਦੇਣਾ ਉਚਿਤ ਹੈ ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਗਤੀ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀ । ਇਕਾਂਤ ਵਿਚ ਇੱਕੋ ਥਾਂ ਟਿਕ ਕੋ ਧਿਆਨ 
ਲਗਾਉਣਾ ਹੈ । ਸੋ ਜਿਵੇ ਪਹਿਲੋ' ਸਮੇ ਤੇ ਬੰਧਨ ਲਾਇਆ ਗਿਆ ਸੀ 
ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਬੰਧਨ ਲਾਉਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । 

10. ਅਨਰਥ-ਦੰਡ ਫ੍ਰਤ - ਆਪਣਾ ਕਾਰ ਵਿਹਾਰ, ਸਬੰਧ, ਕੁਝ ਸਮੇ ਲਈ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਤਿਆਗਦੇ ਰਹਿਣ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਨਿੱਤ ਕਰੇਦੇ ਰਹਿਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਸੋਚਦੇ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ - ਇਹ ਸੰਤਾਨ - ਇਹ 
ਸੰਪਤੀ ਇਹ ਸਰੀਰ ਮੇਰੇ ਨਹੀਂ ਹਨ । ਬੁਰੇ ਖਿਆਲ ਤਿਆਗ ਦੇਣੇ 
ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ, ਆਲਸ ਛੱਡਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । ਨਾ ਆਪ ਬੁਰਾ ਚਿੰਤਨ 
ਕਰਨਾ ਹੈ ਨਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਨੂੰ ਬੁਰਾਈ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦੇਣੀ ਹੈ । 

ਅਜਿਹੇ ਦ੍ਰਤਾਂ ਦਾ ਪਾਲਣ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਦੁਆਰ ਆਪਣੇ 

ਆਪ ਖੁੱਲ੍ਹ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਜੈਨ ਮੱਤ ਵਿਚ ਪੰਜ ਮਹਾਂਵਰਤਾਂ ਦੀ ਬੜੀ ਮਹੱਤਤਾ ਹੈ । ਵਾਸਤਵੇ ਵਿਚ ਇਹ 

ਮਹਾਂਵਰਤ ਭਾਵ ਕਿ ਪੰਜ ਮਹਾਨ ਪ੍ਰਣ ਜੈਨੀ ਨੈਤਿਕ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦਾ ਧੂਰਾ ਹਨ । 
ਸਨਿਆਸੀ ਤਾਂ ਹੋਰ ਵੀ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪਰਹੇਜ਼ ਅਤੇ ਹਠ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਸੰਜਮ 
ਵਾਸਤੇ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਮਝਦੇ ਹਨ ਪਰ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀਆਂ ਲਈ ਵੀ ਜਿਹੜੇ ਅਸੂਲ ਹਰ 
ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਲਾਜ਼ਮੀ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤੇ ਹੋਏ ਹਨ ਉਹ ਇਹ ਹਨ : 
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ਸ. ਅਪਰਿਗ੍ਰਹ 
ਹ. ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ 
ਉ. ਅਹਿੰਸਾ 


ਸਾਧਾਰਣ ਅਰਥ ਹੈ ਜੁਲਮ ਨਾ ਕਰਨਾ । ਦੂਜੇ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਸਰੀਰਕ 
ਕਸ਼ਟ ਦੇਣ ਨੂੰ ਹਿੰਸਾ ਨਹੀਂ” ਕਹਿੰਦੇ । ਹਿੰਸਾ ਕਈ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ - 


1. ਮਨ - 


ਮਨ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਤੀ ਬੁਰੇ ਵਿਚਾਰ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਣ ਤਾਂ ਇਹ ਮਾਨਸਿਕ ਹਿੰਸਾ 
ਹੈ । ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਇਹ ਬੁਰਾਈ ਦੀ ਜੜ੍ਹ ਹੈ । ਜੇ ਮਨ ਸਵੱਛ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਵਿਚ 
ਪਾਪ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਭੌਤਿਕ ਹਿੰਸਾ ਦੀ ਵੀ ਸੰਭਾਵਨਾ 
ਨਹੀਂ । ਜੇ ਮਨੁੱਖ ਮਨ ਵਿਚ ਪਾਪ ਲੋਚਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਅਮਲੀ ਰੂਪ 
ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ ਤਦ ਵੀ ਉਹ ਹਿੰਸਕ ਹੈ । ਬੁਰਾਈ ਜੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ ਤਾਂ 
ਕਦੀ ਨਾ ਕਦੀ ਉਹ ਕਰਮ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਜਾਵੇਗੀ । ਸੋ ਲੋੜ ਹੈ ਹਰ ਵਕਤ 
ਮਨ ਉਤੇ ਸਖਤ ਪਹਿਰਾ ਦੇਣ ਦੀ । ਅਭਿਆਸ ਨਾਲ ਸਭ ਵਿਅਕਤੀ ਸੰਜਮੀ ਹੋ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਫਿਰ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਸਹਿਜ ਚੰਗੇ ਕੰਮਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਮਾੜੇ ਕੰਮਾਂ ਤੋ ਬਚਾਉਂਦਾ ਹੈ । 


2. ਬਚਨ - 


ਬੁਰੇ ਬੋਲ ਬੋਲ ਕੇ ਹਿਰਦਾ ਦੁਖਾਉਣਾ ਦੂਜੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹਿੰਸਾ ਹੈ । ਝੂਠ 
ਨਹੀ” ਬੋਲਣਾ । ਝੂਠ ਵੀ ਹਿੰਸਾ ਦਾ ਹੀ ਇਕ ਰੂਪ ਹੈ । ਅਜਿਹਾ ਸੱਚ ਵੀ ਬੋਲਣ 
ਦੀ ਕੋਈ ਜ਼ਰੂਰਤ ਨਹੀਂ ਜਿਹੜਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਲਈ ਕਸ਼ਟਦਾਈ ਹੈ । ਸੈੱਚ ਬੋਲਣ 
ਧਿੱਛੇ ਜੇ ਬੁਰੀ ਮਨਸ਼ਾ ਕੰਮ ਕਰਦੀ ਹੈ ਤਦ ਵੀ ਇਹ ਨਿੰਦਣਯੋਗ ਹੈ । ਅਜਿਹੇ 
ਬਿਰਤਾਂਤ ਕਿੱਸੇ ਕਹਾਣੀਆਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਸੁਣਾਉੱਣੀਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸਰੋਤੇ ਕੁਰਾਹੇ ਪੈ 
ਜਾਣ, ਵੀ ਹਿੰਸਾ ਹੈ । 


3. ਕਰਮ - 


ਕਿਸੇ ਜੀਵ ਉਤੇ ਜਬਰ ਜ਼ਿਆਦਤੀ ਨਹੀ” ਕਰਨੀ । ਪਸੂਆਂ ਨੂੰ ਹਰ ਵਕਤ 
ਬੰਨ੍ਹ ਕੇ ਰੱਖਣਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇੰਨਾ ਕੰਮ ਲੈਣਾ ਜਿੰਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਮੱਰਥਾ ਵਿਚ ਨਹੀਂ, 
ਹਿੰਸਾ ਹੈ । ਬੇਜ਼ਬਾਨ ਪਸ਼ੂ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਆਖ ਸਕਦੇ, ਨਾ ਉਜ਼ਰ ਇਤਰਾਜ਼ ਕਰ 
ਸਕਦੇ ਹਨ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਧੌਂਕਾ ਕਰਾਂਗੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਪਾਪ ਸਾਡੇ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਬੁਰੇ 
ਬਣਾ ਕੇ ਆਤਮਾ ਉਤੇ ਚਿਪਕਾ ਦਏਗਾ ਜੋ ਸਾਡੀ ਮੁਕਤੀ ਵਿਚ ਵਿਘਨਕਾਰੀ 
ਹੋਵੇਗਾ । ਆਪ ਨਾ ਸਹੀ, ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਰਾਹੀ ਹਿੰਸਾ ਕਰਵਾਉਣੀ ਵੀ ਓਨਾ ਹੀ ਵੱਡਾ 
ਪਾਪ ਹੈ । ਜੈਨੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਚਾਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕਰਮ ਹਿੰਸਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਦਾ 
ਹੈ: 
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ਵੀ 
। 


ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਜੀਵ ਹਨ । ਕੁੱਝ ਜੀਵ ਵਿਕਸਿਤ ਹਨ ਕੁਝ 
ਅਵਿਕਸਿਤ । ਜਿਹੜੇ ਵਿਕਸਿਤ ਜੀਵ ਤੁਰ ਫਿਰ ਸਕਦੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਤਰਸ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਅਵਿਕਸਿਤ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਸਥਾਵਰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਇਕ ਇੰਦਰੀ ਵਾਲੇ ਜਾਂ ਦੋ ਇੰਦਰੀਆਂ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਉਦੇ ਹਨ । ਬਨਸਪਤੀ 
ਅਵਿਕਸਤ ਜੀਵ ਹੈ । ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਭੋਜਨ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਹੈ । ਫਲ ਸਬਜੀਆਂ ਅਨਾਜ 
ਜੀਵਤ ਪ੍ਰਾਣੀ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੇਵਨ ਕਰਨਾ ਭਾਵੇ ਹਿੰਸਾ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਬਗੈਰ 
ਗੁਜ਼ਾਰਾ ਨਹੀਂ । ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਆਸਰਾ ਦੇਣ ਵਾਲੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੀਜ਼ਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ” 
ਆਰੰਭੀ ਹਿੰਸਾ ਹੈ । ਇਸ ਵਿਚ ਪਾਪ ਦੀ ਮਾਤਰਾ ਬਹੁਤ ਘੈਂਟ ਹੈ । 

ਗ੍ਹਿਸਥ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਬਾਲ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ ਪਰਿਵਰਸ਼ ਤੇ ਘਰ ਲਈ ਹੋਰ 
ਲੋੜੀ'ਦੀ ਸਮੇਂਗਰੀ ਇਕੱਤਰ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਖੇਤੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਸ਼ੂ ਪਾਲੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ । ਵਪਾਰ ਹਿਤ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਘਰ ਵਿਚ ਵਰਤੋ” ਵਾਸਤੇ, ਜਿਹੜੀ ਹਿੰਸਾ ਕੀਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਰੋਧੀ ਹਿੰਸਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਹਿੰਸਾ ਪਾਪ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । 

ਚੌਥੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹਿੰਸਾ ਸੰਕਲਪੀ ਹਿੰਸਾ ਹੈ । ਇਸ ਵਿਚ ਬੇਕਸੂਰ ਜੀਵਾਂ ਦੀ 
ਆਪਣੇ ਨਿੱਜੀ ਹਿੱਤਾਂ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰੱਖ ਕੇ ਕੀਤੀ ਹਿੰਸਾ ਆਉਦੀ ਹੈ । ਜਿਹੜਾ 
ਰਾਜਾ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਦੀਆਂ ਹੱਦਾਂ ਵਧਾਉਣ ਲਈ ਸਰਹੱਦ ਉਤੇ ਜਾ ਕੇ ਧਾਵਾ 
ਬੋਲਦਾ ਹੈ - ਡਾਕੂ ਧੰਨ ਸੰਪਤੀ ਹਥਿਆਉਣ ਲਈ ਹੌਲਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕੋਈ ਜੀਭ 
ਰਸ ਹਿਤ ਜਾਂ ਪੈਸੇ ਵੱਟਣ ਖਾਤਰ ਪਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ ਕਤਲ ਕਰਦਾ ਹੈ ਉਹ ਸੰਕਲਪੀ 
ਹਿੰਸਾ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ । ਸਭ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਨਿੰਦਣਯੋਗ ਹਿੰਸਾ ਇਹੀ ਹੈ । ਕੁੱਝ ਲੋਕ 
ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੈ ਜੀਵ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਮਾਰਿਆ - ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਨੇ ਮਾਰਿਆ ਹੈ । ਜੇ ਮੈ” 
ਨਹੀਂ ਮਾਰਿਆ - ਕਿਸੈ ਹੋਰ ਨੇ ਮਾਰਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਜੇ ਮੈਂ'`ਖਾ ਲਵਾ ਤਾਂ ਮੈਨੂੰ ਪਾਪ 
ਨਹੀਂ ਲੱਗੇਗਾ - ਉਸਨੂੰ ਲਗੇਗਾ ਜਿਸ ਨੇ ਇਹ ਮਾਰਿਆ ਹੈ । ਇਹ ਗੱਲ ਸਹੀ 
ਨਹੀਂ । ਜੇ ਗਾਹਕ ਦੁਕਾਨ ਉਪਰ ਮੀਟ ਖਰੀਦਣ ਨਹੀਂ ਜਾਣਗੇ ਤਾਂ ਦੁਕਾਨਦਾਰ 
ਹਿੰਸਾ ਕਿਉ” ਕਰੇਗਾ । ਸੋ ਅਸਿੱਧੇ ਢੰਗ ਰਾਹੀਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹਿੰਸਾ ਵੀ ਅਨੁਚਿਤ 
ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਸਾਰੇ ਪਰਕਾਰ ਦੀ ਹਿੰਸਾ ਵਿਚੋ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਲੋਕ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ 
ਸੰਕਲਪੀ ਹਿੰਸਾ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਫਿਰ ਜਿੰਨੀ ਕਿਸੇ ਦੀ ਸਮੱਰਥਾ ਹੋਵੇ, 
ਬਾਕੀ ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਹਿੰਸਾ ਤੋ ਦੂਰ ਰਹਿਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। 

ਜੈਨੀਆਂ ਨੇ ਯੱਗ ਆਦਿਕ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਪਸ਼ੂਬਲੀ ਦੀ 
ਕਰੜੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕੀਤੀ ਤੇ ਕਿਹਾ - ਜੇ ਜੀਵ ਹੱਤਿਆ ਕਰਨ ਨਾਲ ਜੀਵ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ 
ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੀ ਹੱਤਿਆ ਕਿਉ ਨਹੀਂ` ਕਰਦੇ ? ਦੂਜਿਆਂ 
ਦੀ ਹੱਤਿਆ ਕਰਨ ਦਾ ਹੱਕ ਤੁਹਾਨੂੰ ਕਿਸ ਨੇ ਦਿੱਤਾ ? ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਜੇ ਕੋਈ 
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ਜੀਵ ਕਸ਼ਟ ਵਿਚ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ ਨਹੀਂ ਮਾਰਨਾ ਕਿਉਂਕਿ ਅਗਲੇ ਜਨਮ ਵਿਚ 
ਇਹ ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਵਧੀਕ ਪੀੜਿਤ ਹੋ ਜਾਵੇ ਕੌਣ ਜਾਣਦਾ ਹੈ ? ਸਥਾਨਕਵਾਸੀ ਜੈਨੀ 
ਇਹੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰਦੇ ਸਨ- “ਜੀਵਨ ਮਹਾਨ ਹੈ - ਮੈਂ_ਇਸ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ 
ਤੋਂ ਹਰ ਪ੍ਰਕਾਰ ਬਚਾਂਗਾ - ਜਾਣ ਕੇ ਜਾਂ ਅਣਜਾਣੇ, ਹੱਤਿਆ ਨਹੀਂ ਕਰਾਂਗਾ, ਕੀੜਿਆਂ 
ਦੀ ਹੱਤਿਆਂ ਵੀ ਨਹੀਂ ਕਰਾਂਗਾ - ਨਿੱਕੇ, ਸੂਖਮ, ਇਕ ਇੰਦਰੀ ਵਾਲੇ ਜੀਵ 
ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਕਰਾਂਗਾ । ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਜਿਉੱਦਾ ਰਹਾਂਗਾ ਨਾ ਹੱਤਿਆ ਕਰਾਂਗਾ ਨਾ 
ਕਰਨ ਦਿਆਂਗਾ - ਮਨ ਬਨ ਕਰਮ ਕਰਕੇ ਵੀ ਨਹੀਂ । ਮੈਂ ਇਹ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਣ 
ਲੈ ਲਿਆ ਹੈ । ਮਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ ਹਿੰਸਾ ਕੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ - ਪਰ ਮੈ ਕਰਾਂਗਾ ਨਹੀਂ - ਮੈ 
ਦੁਹਰਾਉੱਦਾ ਰਹਾਂਗਾ ਕਿ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਬੰਨ੍ਹਣਾ, ਮਾਰਨਾ, ਅੰਗਹੀਣ ਕਰਨਾ, ਬਹੁਤਾ 
ਕੰਮ ਲੈਣਾ ਤੇ ਘੈਂਟ ਖਾਣ ਨੂੰ ਦੇਣਾ ਪਾਪ ਹੈ ।” ਸਮਾਧੀ ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਸਾਧੂਆਂ ਨੂੰ 
ਜ਼ਮੀਨ ਵਿਚ ਟੋਇਆ ਪੁੱਟ ਕੇ ਨਹੀਂ ਦੈਂਬਣਾ । 


ਵਿ ਲਉ 
ਹਨ । ਜਿਥੇ ਝੂਠ ਹੈ ਉਥੇ ਧਰਮ ਨਹੀਂ । ਮਿੱਠੇ ਅਤੇ ਹਿਤਕਾਰੀ ਵਚਨ ਬੋਲਣੇ 
ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ ਜੋ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਕਸ਼ਟ ਪੁਚਾਣ ਦੀ ਬਜਾਇ ਸੁਖ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਨ । ਕਰੋਧ 
ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਝੂਠ ਬੋਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਕਰੋਧ ਆਉਣ ਉਤੇ ਮੋਨ 
ਧਾਰਣ ਕਰ ਲਵੋ । ਖਿਮਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨ ਵਧੀਕ ਲੰਮੇ ਸਮੇ ਲਈ ਸ਼ਾਂਤ ਤੇ ਸੁਖੀ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਝੂਠ ਅਤੇ ਕ੍ਰੋਧ ਕਲੇਸ਼ ਦੀ ਜੜ੍ਹ ਹਨ ਤੇ ਇਨਾਂ ਦਾ ਅੰਤ ਨਹੀਂ - 
ਲਗਾਤਾਰ ਵਧਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਨਾ ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਡਰ ਕੇ ਝੂਠ ਬੋਲਣਾ ਹੈ (ਭੈਵਸ਼ 

ਭਾਸ਼ਨ ਰਨ ਨ (ਲੋਭ ਵਸ਼ ਭਾਸ਼ਨਵਰਜਨ), ਹਾਸੇ ਮਜ਼ਾਕ ਵਿਚ 
ਹ ਝੂਠ ਬੋਲਣ ਦੀ ਮਨਾਹੀ ਹੈ (ਹਾਸਯ ਵਸ਼ ਭਾਸ਼ਨ ਵਰਜਨ) । ਹੇਠ ਲਿਖੀਆਂ 
ਪੰਜ ਗੱਲਾਂ ਕਰਨੀਆਂ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹਨ - 

1. ਕਿਸੇ ਉਪਰ ਝੂਠਾ ਇਲਜ਼ਾਮ ਨਹੀ ਲਾਉਣਾ 
. ਕਿਸੇ ਦੇ ਭੇਦ ਦੂਜਿਆਂ ਸਾਹਮਣੇ ਪਰਗਟ ਨਹੀਂ ਕਰਨੇ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸਘਾਤ ਨਹੀ ਕਰਨਾ 
- ਗਲਤ ਸਲਾਹ ਦੇ ਕੇ ਗੁਮਰਾਹ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ 
. ਜਾਲਸਾਜੀ, ਭਾਵ ਝੂਠੇ ਪਰਮਾਣ ਪੱਤਰ ਜਾਂ ਹੋਰ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਤਿਆਰ 
ਨਹੀ ਕਰਨੇ 

ਝੂਠ ਬੋਲ ਕੇ ਕਿਸੇ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਤੈਅ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ - ਕੁੜੀ ਜਾਂ ਮੁੰਡੇ ਦੇ ਜਿੰਨੇ 
ਗੁਣ ਹਨ ਓਨੇ ਹੀ ਦੱਸਣੇ, ਜਾਇਦਾਦ ਆਦਿਕ ਵਧਾ ਕੇ ਨਹੀ” ਦੈੱਸਣੀ । ਪਸ਼ੂ 
ਚਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਵੱਧ ਪੈਸੇ ਦੇ ਲੋਭ ਹੇਠ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਕਿ ਜਿੰਨਾ ਕੁ ਗਾਂ 


੮ = ੯੭ ੧੨ 
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ਮੱਝ ਦੁਧ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਉਸ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਦੱਸਕੇ ਠੱਗੀ ਮਾਰੋ । ਅਚੈੱਲ ਜਾਇਦਾਦ ਵੈਚਣ 
ਲੇ ਵੀ ਹੇਰਾਫੇਰੀ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀ । ਕੋਈ ਤੁਹਾਡੇ ਪਾਸ ਅਮਾਨਤ ਰੱਖ ਰਿਆ ਹੋਵੇ 
ਉਹ ਵਾਪਸ ਕਰਨੀ ਹੈ । ਭਾਵੇ' ਰਸੀਦ ਵੀ ਉਸ ਨੇ ਨਾ ਲਈ ਹੋਵੇ । ਪੰਚਾਇਤ 


ਕਿ ਇਸ ਨੇ ਉਪਰ ਲਿਖੇ ਗਲਤ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਨਾ ਕੋਈ ਪਿਛਲੇ ਜਨਮ ਵਿਚ 
ਅਵੱਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ । ਜੈਨੀਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਇਸ ਸਬੰਧੀ ਇਹ ਹੈ - 


“੧ ਪ੍ਰਣ ਕਰਦਾ ਹਾਂ ਕਿ ਰਿਸ਼ਤੇ ਤੈਅ ਕਰਨ ਵੇਲੇ, ਵਪਾਰ ਵਿਚ 
ਅਤੇ ਗਵਾਹੀ ਦੇਣ ਵਕਤ ਝੂਠ ਨਹੀਂ ਬੋਲਾਂਗਾ । ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ 
ਜੀਵਤ ਹਾਂ ਗਲਤ ਕੰਮ ਨਹੀਂ ਕਰਾਂਗਾ ਅਤੇ ਮੈਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ ਕਿ ਝੂਠ 
ਬੋਲਣਾ, ਭੇਦ ਖੋਲ੍ਹਣੇ, ਦੁਰਬਚਨ ਬੋਲਣੇ, ਗੁਮਰਾਹ ਕਰਨਾ ਤੇ ਝੂਠਾ 
ਵਹੀਖਾਤਾ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ ਗਲਤ ਕੰਮ ਹਨ । ਮੈ_ਇਹ ਨਹੀਂ 
ਕਰਾਂਗਾ ।” 


ਏ. ਅਸਤੇਯ 


ਅਸਤੇਯ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਚੋਰੀ ਨਾ ਕਰਨਾ । ਚੋਰ ਦਾ ਅਰਥ ਵੀ ਵਿਸ਼ਾਲ 
ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਹੈ । ਕਿਸੈ ਦੀ ਵਸਤੂ ਚੁਰਾ ਲੈਣੀ ਤਾਂ ਸਿੱਧਾ ਅਪਰਾਧ ਹੈ ਹੀ - ਜੇ 
ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਵਸਤੂ ਕਿਤੇ ਭੁੱਲ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕਰਨਾ ਵੀ 
ਚੋਰੀ ਹੈ । ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਕਸਾ ਕੇ ਪਰਾਈ ਵਸਤੂ ਉਤੇ ਉਸ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ 
ਕਰਵਾ ਦੇਣਾ ਵੀ ਚੋਰੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨੇ ਜਿਹੜਾ ਲਿਬਾਸ ਪਹਿਨਣ ਦੀ ਆਗਿਆ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਉਹ ਛੱਡ ਕੇ ਕੋਈ ਹੋਰ ਭੇਖ ਕਰਨਾ ਚੋਰੀ ਹੈ । ਜਿਸ ਪਰਾਏ ਦੇਸ਼, ਪ੍ਰਾਂਤ 
ਵਿਚ ਬਿਨਾ ਰਾਜੇ ਦੀ ਆਰਿਆ ਘੁੰਮ ਰਹੇ ਹੋ ਉਹ ਚੋਰੀ ਹੈ । ਜਿਸ ਘਰ ਵਿਚ 
ਠਹਿਰੋ ਉਸ ਘਰ ਦੇ ਮਾਲਕ ਦੀ ਆਗਿਆ ਲੈਣੀ ਆਵੱਸ਼ਕ ਹੈ । 

ਮਨ, ਬਚਨ ਅਤੇ ਕਰਮ ਰਾਹੀਂ ਪਰਾਈ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਬਿਨਾ ਆਰਿਆ ਦੇ 
ਆਪਣੇ ਕਬਜ਼ੇ ਵਿਚ ਕਰਨਾ ਅਨੁਚਿਤ ਹੈ । ਚੋਰੀ ਦੀਆਂ ਦੋ ਕਿਸਮਾਂ ਹਨ - 

1. ਸੂਖਮ ਚੋਰੀ 

2. ਸਥੂਲ ਚੋਰੀ 

ਸੂਝਮ ਚੋਰੀ ਵਿਚ ਨਿਕੇ ਮੋਟੇ ਅਜਿਹੇ ਕਰਮ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ 
ਲੋਕ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਇ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਲਈ ਕਰ ਲੈੱਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇ ਜੰਗਲ ਵਿਚੋਂ 
ਸਾਗ, ਕੰਦ ਮੂਲ, ਲੱਕੜੀ, ਫਲ ਆਦਿਕ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ । ਪਰ ਸਮਾਜ ਅਤੇ 
ਕਾਨੂੰਨ ਦੀਆਂ ਨਜ਼ਰਾਂ ਵਿਚ ਜਿਹੜੀ ਚੋਰੀ ਦੰਡ ਯੋਗ ਹੈ ਉਹ ਸਬੂਲ ਚੋਰੀ 
ਅਖੰਵਾਉ'ਦੀ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਸੰਨ੍ਹ ਲਾਉਣੀ, ਜੇਬ ਕੁਤਰਨੀ, ਡਾਕਾ ਮਾਰਨਾ, ਵਿਆਜ ਦੇ 
ਬਹਾਨੇ ਸਾਲਾਂ ਤਕ ਗਰੀਬਾਂ/ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਨੂੰ ਲੁੱਟਦੇ ਰਹਿਣਾ । ਅਸਤੇਯ ਤੋਂ ਬਚਣ 
ਲਈ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਪੰਜ ਕਰਮ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਚੋ - 

1. ਚੋਰੀ ਦਾ ਮਾਲ ਖਰੀਦਣ ਤੋੰ 
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2. ਚੋਰ ਦੀ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਮੱਦਦ ਕਰਨ ਤੋ” 

3. ਸਰਕਾਰੀ ਟੈਕਸ ਨਾ ਦੇਣ ਤੋ” 

4. ਘੱਟ ਨਾਪਤੋਲ ਦੇ ਵੱਟੇ ਰੱਖਣ ਤੋ” 

5. ਮਿਲਾਵਟ ਕਰਨ ਤੋ” 
ਕਰਨੀ । ਆਪਣੀ ਚਾਬੀ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਦਾ ਜੰਦਰਾ ਨਹੀਂ ਖੋਹਲਣਾ । ਕਿਸੇ ਦੀ ਗੁੰਮ 
ਹੋਈ ਰਕਮ ਤੇ ਕਬਜਾ ਨਹੀਂ ਕਰ੍ਨੂਾ । ਜੈਨੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਹੈ - 


“ਮੈਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ ਪੰਜ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਚੋਰੀ ਕਿਹੜੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਮੈਂ ਚੋਰੀ 
ਨਹੀਂ ਕਰਾਂਗਾ । ਅਜਿਹਾ ਕੁੱਝ ਨਹੀ" ਕਰਾਂਗਾ ਜੋ ਜ਼ੱਂਕੀ ਹੋਵੇ । ਜਿੰਨਾ 
ਚਿਰ ਮੈ ਜੀਵਾਂਗਾ ਇਸ ਪ੍ਰਣ ਦੀ ਲਗਾਤਾਰ ਪਾਲਣਾ ਕਰਾਂਗਾ । ?” 


ਜਿਹੜਾ ਬੰਦਾ ਉਕਤ ਪੰਜਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸੇ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਚੋਰੀ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਉਸ ਦਾ ਜਨਮ ਗਰੀਬ ਘਰ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਜਿਹੜਾ ਵਧੀਕ ਚੋਰੀਆਂ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਉਹ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਕਿਸੇ ਦਾ ਗੁਲਾਮ ਰਹੇਗਾ । 


ਸ. ਅਪਰਿਗ੍ਰਹਿ 
ਅਪਰਿਗ੍ਰਹਿ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਸੰਸਾਰਕ ਵਸਤਾਂ ਪ੍ਰਤਿ ਹੇਜ ਨਾ ਜਤਾਉਣਾ । 
ਅਸੀਂ ਆਮ ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰਤ ਦੀਆਂ ਜਿਹੜੀਆਂ ਵਸਤਾਂ 
ਦੀ ਲੋੜ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਉਹ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ ਤੋ" ਬਾਅਦ ਵੀ_ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਹੋਰ 
ਸੰਪਤੀ/ਵਸਤਾਂ ਇਕੱਠੀਆਂ ਕਰਨ ਦੀ ਹਵਸ ਕੰਮ ਕਰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । ਜੀਵਨ 
ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਵਸਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਨੂੰ ਬੁਰਾਈ ਨਹੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਪਰ ਵਸਤਾਂ 
ਦਾ ਭੰਡਾਰ ਜਮ੍ਹਾ ਕਰਨਾ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਹੋਰ ਜ਼ਰੂਰਤਮੰਦਾਂ ਦਾ ਹੱਕ ਮਾਰਨਾ ਹੈ । 
ਜਿੰਨੀ ਵਧੀਕ ਹਵਸ ਵਧੇਗੀ, ਉਨਾ ਹੀ ਮਨ ਅਸ਼ਾਂਤ ਹੋਵੇਗਾ । ਕਰਮ ਅਸ਼ੁੱਧ 
ਹੋਣਗੇ ਤੇ ਮੁਕਤੀ ਨਹੀ ਮਿਲੇਗੀ । ਸਾਬੂਆਂ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਜ਼ਰੂਰਤ ਤੋਂ 
ਵਧੀਕ ਭੋਜਨ ਨਹੀ ਖਾਣਾ ਤੇ ਵਸਤਰ, ਕੰਬਲ ਆਦਿਕ ਘੱਟ ਤੋ ਘੱਟ ਆਪਣੇ 
ਪਾਸ ਰੱਖਣੇ ਹਨ । 
ਇਸ ਸਬੰਧੀ ਜੈਨੀਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਹੈ - 


“ਮੈ ਪ੍ਰਣ ਕਰਦਾ ਹਾਂ ਕਿ ਆਪਣੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਤੋ ਵਧੀਕ ਮੈਂ ਇਹ 
ਸਭ ਚੀਜ਼ਾਂ ਨਹੀਂ ਰੱਖਾਂਗਾ - ਕੁਝ ਮਕਾਨ, ਖੇਤ, ਸੀਮਤ ਸੋਨਾ 
ਚਾਂਦੀ, ਅਨਾਜ ਅਤੇ ਪਸ਼ੂ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੀਜ਼ਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਸਭ ਕੁਝ 
ਨੂੰ ਮੈਂ ਪਰਾਇਆ ਸਮਝਾਂਗਾ । ਮੈਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ ਕਿ ਵਧੀਕ ਧਨ ਸੰਪਤੀ 
ਉਤੇ ਕਾਬਜ਼ ਹੋਣਾ ਅਨੁਚਿਤ ਕਰਮ ਹੈ ਇਸ ਲਈ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਮੈ' 
ਇਹ ਪ੍ਰਣ ਨਿਭਾਵਾਂਰਹਾ । ?” 
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ਉਪਰ ਲਿਖੇ ਪ੍ਰਣ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਜੈਨੀ ਭਾਈਚਾਰਾ ਕੈੱਬੇ ਦੇ 
ਅਮਰਚੰਦ ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਬੜੇ ਫਖਰ ਨਾਲ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਅਮਰਚੰਦ, ਗਰੀਬ ਪਰ 
ਉੱਦਮੀ ਜੈਨੀ ਸੀ । ਉਸ ਨੇ ਪ੍ਰਣ ਕੀਤਾ ਕਿ ਜੇ ਭਗਵਾਨ ਉਸ ਨੂੰ ਸਫਲਤਾ ਬਖਸ਼ੇ 
ਤਾਂ ਕਦੀ ਵੀ ਉਹ 95,000/- ਰੁਪਏ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਧਨੱ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਨਹੀਂ 
ਰੱਖੇਗਾ । ਉਹ ਕਰੋੜਾਂਪਤੀ ਬਣਿਆ । ਪਰ ਵਾਅਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿੰਨਾ ਧਨ 95 ਹਜ਼ਾਰ 
ਤੋ ਵਧੀਕ ਉਸ ਪਾਸ ਆਉਦਾ ਉਹ ਹਸਪਤਾਲਾਂ, ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀਆਂ, ਵਿਦਿਅਕ 
ਸੰਸਥਾਵਾਂ ਜਾਂ ਹੋਰ ਜਿੱਥੇ ਵੀ ਸਮਾਜ ਭਲਾਈ ਦੇ ਕਾਰਜ ਹੁੰਦੇ ਉਥੇ ਅਰਪਣ ਕਰਦਾ । 
ਜਿਹੜਾ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਪੰਜ ਮਹਾਂਫ੍ਰਤਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਦਾ ਰਹੇਗਾ, ਨਸ਼ੇ, ਮਾਸ 
ਅਤੇ ਸ਼ਹਿਦ ਖਾਣ ਤੋਂ ਪ੍ਰਹੇਜ ਕਰੇਗਾ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ਰਾਵਿਕ ਆਖਿਆ ਜਾਵੇਗਾ ਤੇ 
ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਸ਼੍ਰਾਵਿਕਾ । ਸ਼ਹਿਦ ਚੋਣ ਵੇਲੇ ਛੱਤੇ ਹੇਠਾਂ ਅਗ ਬਾਲ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ 
ਜਿਸ ਨਾਲ ਅੰਡੇ, ਬੱਚੇ ਅਤੇ ਮਧੂਮੱਖੀਆਂ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਛੱਤਾ ਉਜਾੜਨ ਨਾਲ ਓਨਾ ਪਾਪ ਲਗਦਾ ਹੈ ਜਿੰਨਾ ਬਾਰਾਂ ਪਿੰਡ 
ਉਜਾੜ ਦੇਣ ਨਾਲ । 


ਹ. ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ 

ਹਰ ਹੀਲੇ ਮਨੁੱਖ ਕਮਮ-ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਤੋ ਬਚੇ । ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ ਇੰਦਰੀਆਂ ਉਪਰ 
ਕਰੜਾ ਪਹਿਰਾ ਦੇਣ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ । ਸਾਧੂ ਲੋਕ ਹਰ ਹੀਲੇ ਸਖਤ ਸੰਜਮ ਤੋਂ ਕੰਮ 
ਲੈਣ । ਕਈ ਵਾਰ ਅਜਿਹੀਆਂ ਥਾਵਾਂ ਤੇ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਸਗੋਂ ਵਧ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਥੇ 
ਆਬਾਦੀ ਨਾ ਹੋਵੇ । ਜੇ ਅਜਿਹਾ ਹੈ ਤਾਂ ਸਾਧੂ ਇਸ ਸਥਾਨ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਦੇਵੇ । 
ਇਸਤਰੀਆਂ ਦਾ ਸ਼ਿੰਗਾਰ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਦਾਵਾਂ ਮੁਦ੍ਹਾਵਾਂ ਮਨ ਨੂੰ ਬੇਚੈਨ ਕਰ 
ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਰਹੇਜ ਕਰੋ । ਕਿਸੇ ਸਮੇ ਭੂਤਕਾਲ ਵਿਚ 
-ਬਿਤਾਇਆ ਵਿਲਾਸਤਾ ਪੂਰਣ ਸਮਾ ਯਾਦ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨ ਵਿਚ ਉਤੇਜਨਾ ਪੈਦਾ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਅਜਿਹੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਯਾਦ ਨਾ ਕਰੋ । ਵਧੇਰੇ ਤਾਕਤਵਰ ਭੋਜਨ ਕਰਨਾ, 
ਚਿਕਣਾਈ ਵਧੀਕ ਮਾਤਰਾ ਵਿਚ ਖਾਣੀ ਤੇ ਗਰਮ ਤਾਸੀਰ ਦੀਆਂ ਜੜ੍ਹੀਆਂ ਬੂਟੀਆਂ 
ਦਾ ਸੇਵਨ ਵੀ ਮਨ ਵਿਚ ਵਿਕਾਰ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਸਾਧੂ ਲੋਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਰਹੇਜ 
ਕਰਨ । 

ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀਆਂ ਦਾ ਸਵਾਲ ਹੈ, ਕੇਵਲ ਆਪਣੀ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਸੰਗ 
ਕਰਨਾ ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ ਹੈ । ਕਾਮ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨਾ ਵਾਲਾ ਖਤਰਨਾਕ 
ਰੋਗ ਹੈ । 

ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੇ ਸ਼ਾਦੀ ਕਰਾਈ, ਇਕ ਬੇਟੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਬਣੇ ਪਰ 
ਗ੍ਰਹਿਸਥ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਉਹ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਨਹੀਂ ਬਣੇ । 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗਰਹਿਸਥ ਧਰਮ ਦੇ ਫਰਜ਼ਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਅਵੱਸ਼ ਕੀਤੀ ਸੀ ਪਰ ਪਤਨੀ, 
ਮੁੱਤਰੀ ਤੇ ਰਾਜਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ ਮਨ ਉਲਝਾਇਆ ਨਹੀਂ । ਉਹ ਨਿਰਲੇਪ ਰਹੇ ਤੇ 
ਸਭ ਕੁੱਝ ਪਲ ਵਿਚ ਛੱਡ ਦਿੱਤਾ ਜਿਵੇਂ ਸੂਰਜ ਬੱਦਲਾਂ ਨੂੰ ਪਰੇ ਹਟਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 

ਜਿਸਮਾਨੀ ਤੌਰ ਤੇ ਇਸਤਰੀ ਤੋ ਅਲੱਗ ਰਹੇ ਪਰ ਮਾਨਸਿਕ ਤੌਰ ਤੇ ਉਥੇ ਹੀ 
ਜੁੜਿਆ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ, ਇਹ ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ ਨਹੀਂ । 
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ਉਪਰ ਦਰਜ ਪੰਜ ਮਹਾਂਵਰਤ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਕੋਈ ਮੰਜ਼ਲ ਨਹੀਂ ਹਨ । 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਲਗਾਤਾਰ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਸੰਜਮੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ, ਜਦੋਂ ਇਸ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਦਾ ਜਾਵੇਗਾ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਆਪਣੇ ਘਰ, 
ਸੰਤਾਨ ਅਤੇ ਜਾਇਦਾਦ ਨਾਲੋਂ_ਮੋਹ ਘਟਦਾ ਚਲਾ ਜਾਵੇਗਾ । ਉਹ ਘਰ ਦੇ 
ਨਿੱਤ-ਵਿਹਾਰ ਦੇ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਦਿਲਚਸਪੀ ਲੈਣੀ ਘਟਾ ਦਏਗਾ । ਇਕ ਦਿਨ 
ਅਜਿਹਾ ਆਵੇਗਾ ਜਦੋਂ ਧਰਤੀ ਉਸ ਦਾ ਬਿਸਤਰਾ ਹੋਵੇਗੀ ਅਤੇ ਤਾਰਿਆਂ ਜੜਿਆ 
ਆਕਾਸ਼ ਉਸ ਦਾ ਕੰਬਲ । ਤਦ ਉਸ ਵਾਸਤੇ ਕੇਵਲਯ ਦਾ ਦਰਵਾਜਾ ਖੁੱਲ੍ਹੇਗਾ । 


ਮਾਨਵ ਦਾ ਜੀਵਨ ਉਦੇਸ਼ 

ਜੁੱਗਾਂ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਖਲੋਤੇ ਹਨ - ਮੈ ਇਸ ਸੰਸਾਰ 
ਵਿਚ ਕੀ ਕਰਨ ਆਇਆ ਹਾਂ ? ਜਾਂ ਮੈਨੂੰ ਇਥੇ ਕਿਉਂ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ? ਇਸ 
ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਤਰ ਭਾਵੇਂ ਹਰ ਗੁਰੂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਪਰ 
ਲਗਭਗ ਸਭ ਦਾ ਸਾਂਝਾ ਮੱਤ ਕੁੱਝ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨੇਕੀ ਕਰਨ ਲਈ 
ਇਥੇ ਸਭ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਭੇਜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਬਾਕੀ ਦੇ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿ 
ਕੀ ਅੱਛਾ ਹੈ ਕੀ ਬੁਰਾ - ਪਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ । ਇਸੇ ਲਈ ਜੈਨ-ਪ੍ਰਾਰਥਨਾਵਾਂ 
ਵਿਚ ਅਕਸਰ ਇਹ ਗੱਲ ਦੁਹਰਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ “ਮੈਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ - ਕਿ ਬੁਰੇ ਕੰਮ 
ਕਿਹੜੇ ਹਨ - ਮੈਂ ਇਹ ਨਾ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਗਿਆ ਕਰਦਾ ਹਾਂ ।” ਜਿਸ ਨੂੰ ਪਤਾ 
ਹੀ ਨਹੀ” ਕੀ ਬੁਰਾ ਹੈ ਕੀ ਭਲਾ, ਉਹ ਪ੍ਰਤਿੱਗਿਆ ਕਿਵੇਂ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । 

ਜੈਨ ਮੱਤ ਅਨੁਸਾਰ ਪਾਪ ਪੁੰਨ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਗਣਿਤ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਾਂਗ ਸ਼ੁੱਧ 
ਹੈ। ਜੇ ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਪੁੰਨ ਤੋਂ ਵੱਧ ਗਈ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ ਚੱਕਰ 
ਲਾਉਂਦਾ ਰਹੇਗਾ । ਜੇ ਪੁੰਨ ਵਧ ਗਏ ਤਾਂ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੇਗੀ । ਲਗਾਤਾਰ 
ਸਾਧਨਾਂ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣ ਨਾਲ, ਸੰਜਮ ਕਰਨ ਨਾਲ ਤੇ ਦੱਸੇ ਗਏ ਧਰਮ-ਪੱਥ ਦੀ 
ਨਿਯਮਾਵਲੀ ਮੰਨਣ ਨਾਲ ਮੁਕਤੀ ਅਵੱਸ਼ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏਗੀ । ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਦਇਆ ਨਾਲ ਇਹ ਕੰਮ ਨਹੀ” ਹੋਣਾ । ਜੇ ਇਹ ਮੰਨਣ ਲੱਗ ਜਾਈਏ - ਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਿਆਲੂ ਹੈ - ਪਾਪੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਉਧਾਰ ਕਰੇਗਾ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ 
ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਨਸਾਫ ਪਸੰਦ ਨਹੀਂ, ਪੱਖਪਾਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਧੜੇਬਾਜ਼ ਹੈ । ਸੋ 
ਜੈਨੀ ਆਤਮ-ਸਾਧਨਾ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਬਾਹਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਰਾਹੀ' ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ ਨਹੀਂ ਰਖਦੇ । 

ਜੈਨ ਧਰਮ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਚਾਰ ਵਰਗ ਹਨ - 

1. ਭਿਖਸ਼ੂ (ਤਪੀ, ਮੁਨੀ) 

2. ਭਿਕਸ਼ਣੀਆਂ (ਸਾਧਵੀਆਂ) 

3. ਸ਼ਾਵਿਕ (ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਮਰਦ) 

4. ਸ਼੍ਰਾਵਿਕਾਵਾਂ (ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਇਸਤਰੀਆਂ) 

ਪਹਿਲੇ ਦੋ ਵਰਗ ਹਠ ਤਪ ਯੋਗ ਆਦਿਕ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਨਿਆਸੀਆਂ ਦੇ 
ਹਨ । ਦੂਜੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਲੋਕ ਦੁਨੀਆਂਦਾਰੀ ਦੇ ਫਰਜ਼ ਨਿਭਾਉ'ਦਿਆਂ ਹੋਇਆ ਜੈਨ 
ਧਰਮ ਦੇ ਅਸੂਲਾਂ ਉਤੇ ਵੀ ਸੰਭਵ ਪਹਿਰਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਸਾਧੂ ਸਾਧਵੀਆਂ ਮੂੰਹ ਉਤੇ 
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ਪੱਟੀ ਬੰਨ੍ਹ ਕੇ ਰਖਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਕਿ ਸਾਹ ਰਾਹੀ" ਜੀਵ ਸਰੀਰ ਅੰਦਰ ਜਾ ਕੇ ਮਰ ਨਾ 
ਜਾਣ । ਅਜਿਹਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਪਾਪ ਲੱਗੇਗਾ । ਪਰ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀਆਂ ਲਈ ਕੁਝ 
ਰਿਆਇਤਾਂ ਹਨ । ਖੇਤੀ ਕਰਦਿਆਂ. ਪਸੂਆਂ ਦਾ ਕਾਰੋਬਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਕਈ ਵਾਰ 
ਹਿੰਸਾ ਤਾਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਪਰ ਜੇ ਇਸ ਪਿੱਛੇ ਭਾਵਨਾ ਬੁਰੀ ਨਹੀ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਘੱਟ 
ਪਾਪ ਲੱਗੇਗਾ । ਕਿਸਾਨ ਹਲ ਵਾਹੁੰਦਾ ਹੈ - ਜੀਵ ਮਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਫਸਲਾਂ ਨੂੰ 
ਪਾਣੀ ਲਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤਦ ਜੀਵ ਮਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਬੇਕਾਰ ਘਾਹ-ਫੂਸ ਕਬਾੜ ਨੂੰ ਐੱਗ 
ਲਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤਦ ਜੀਵ ਹੱਤਿਆ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਇਹ ਸਾਰੀ ਹਿੰਸਾ ਹੀ ਹੈ ਪਰ ਇਸ 
ਪਿੱਛੇ ਕੋਈ ਸਾਜਿਸ਼ ਕੰਮ ਨਹੀ ਕਰਦੀ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਅਸੀ ਫਲ ਸਬਜ਼ੀਆਂ ਅਨਾਜ 
ਖਾਂਦੇ ਹਾਂ - ਇਹ ਵੀ ਜੀਵ ਹੱਤਿਆ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਬਗੈਰ ਕੋਈ ਚਾਰਾ ਨਹੀਂ । ਵੈਸੇ 
ਜੈਨ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕੁੱਝ ਲੋਕ ਖਾਣਾ ਪੀਣਾ ਛੱਡ ਕੇ ਆਤਮ ਹੱਤਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ - 
ਇਸ ਨੂੰ ਪੁੰਨ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਜਿਹਾ ਵਿਅਕਤੀ ਮੁਕਤੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰੇਗਾ । ਜਿਹੜੇ ਵਿਅਕਤੀ (ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ ਬਜ਼ੁਰਗ) ਅਜਿਹਾ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਲੇ ਭਜਨ ਬੰਦਗੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਜੈਨੀ ਜਮ੍ਹਾ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਜਦੋ 
ਵਿਅਕਤੀ ਵਰਤ ਰਖਦਾ ਹੋਇਆ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਹੌਂਸਲਾ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਾਇੰਮ ਰਹਿ- ਤੂੰ ਠੀਕ ਰਾਹ ਉਤੇ ਹੈ । ਦਿਲ ਨਾ ਢਾਹ ਹੁਣ 
ਖਾਣ ਪੀਣ ਦੀ ਲਾਲਸਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ । ਪੀਣ-ਖਾਣ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਵੀ ਮਨ ਵਿਚ 
ਨਾ ਲਿਆ । 

ਪਾਪਾਂ ਨਾਲ ਭਾਰੀ ਹੋਈ ਜੀਵ-ਆਤਮਾ ਹਲਕੀ ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਸਤਾਂ 
ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਹਨ - ਹਿੰਸਾ, ਝੂਠ, ਲੋਭ, ਰਾਗ, 
ਦਵੈਸ਼, ਕਲੇਸ਼, ਨਿੰਦਾ, ਕਾਮ, ਕਪਟ ਤੇ ਮਾਇਆ । ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਦੇ ਰਾਜੇ ਉਦੈਨ ਦੀ 
ਭੂਆ ਜਯੰਤੀ ਜੈਨ ਧਰਮ ਦੀ ਉਪਾਸ਼ਕਾ ਸੀ । ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਦੀ 
ਰਾਜਧਾਨੀ ਕੋਸ਼ਾਂਬੀ ਪਧਾਰੇ ਤਾਂ ਜਯੰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਤੇ ਪ੍ਰਣਾਮ ਕਰਨ ਗਈ । 
ਉਸ ਨੇ ਭਗਵਾਨ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਪੁਛੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ ਇੱਕ ਇਹ ਸੀ - 
“ਭਗਵਾਨ ਤੁਹਾਡੇ ਦੱਸੇ ਮਾਰਗ ਉਤੇ ਚਲਦਿਆਂ ਸਭ ਸਿੱਧ ਲੋਕ ਕੀ ਮੁਕਤ ਹੋ 
ਜਾਣਗੇ ?” 

ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਕਿਹਾ -_ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਵੱਸ਼ ਮੁਕਤੀ ਮਿਲੇਗੀ । 

“ਜੇ ਸਭ ਭਲੇ ਲੋਕ ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਏ ਤਾਂ ਫਿਰ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਬੁਰੇ ਲੋਕ 
ਜਨਮ ਲਿਆ ਕਰਨਗੇ - ਨੇਕ ਬੰਦੇ ਕਿਥੋਂ ਲੱਭਾਗੇ' ?” ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਕਿਹਾ - 
“ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ ਜਯੰਤੀ । ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਅਨੰਤ ਹੈ, ਕੁਝ ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਕਣ ਜੇ ਹਮੇਸ਼ਾ 
ਲਈ ਵੀ ਗਾਇਬ ਕਰਦੇ ਰਹੀਏ ਤਦ ਵੀ ਇਥੇ ਕੋਈ ਘਾਟਾ ਨਹੀ ਪਵੇਗਾ । ਮਿੱਟੀ 
ਵਿਚ ਇਹ ਯੋਗਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚੋਂ ਘੜੇ ਬਣਾ ਸਕੀਦੇ ਹਨ - ਪਰ ਕੀ ਸਾਰੀ 
ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਕਦੀ ਘੜੇ ਬਣੇ ਹਨ ? ਹਰ ਪੱਥਰ ਵਿਚ ਨਹ ਯੋਗਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚੋਂ 
ਮੂਰਤੀ ਤਰਾਸ਼ੀ ਜਾ ਸਕੇ ਪਰ ਕੀ ਕਦੀ ਅਜਿਹਾ ਹਇਆ ਹੈ ਕਿ ਵਿਸ਼ਫ਼ ਦੇ ਸਭ 
ਪੱਥਰ ਮੂਰਤੀਆਂ ਬਣ ਗਏ ਹੋਣ । ਹਰ ਬੀਜ ਦਿ/ ਇ 4 ਸਮੱਰਥਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਉਗੇ 
ਵਧੇ ਤੇ ਪੱਕ ਕੇ ਹੋਰ ਬੀਜ ਪੈਦਾ ਕਰੇ ਪਰ ਅ ਜਹਾ ਸੰਡਵ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਕਿ ਸਾਰੇ 
ਦੇ ਸਾਰੇ ਬੀਜ ਉੱਗਕੇ ਪੱਕੇ ਹੋਣ । ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਤ ਨੋ ਕ ਖੁ ਖ਼ਾਂ ਦੀ ਹੋਣੀ ਹੈ । ਸਾਧਕ 
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ਨੇਕੀ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਣਗੇ ਪਰ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਫਿਰ ਵੀ ਨੇਕ ਮਹਾਂਪੁਰਖ 
ਕਾਇਮ ਰਹਿਣਗੇ ਕਿਉਂਜ਼ੁ ਨੇਕੀ ਅਨੰਤ ਹੈ । 

ਉੱਤਮ ਜੀਵਨ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਹੋਵੇ, ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਕਿਵੇਂ ਬਚੀਏ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਦਿਲਚਸਪ ਪਰ ਅਰਥਪੂਰਨ ਕਥਾਵਾਂ ਜੈਨ ਰ੍ੰਥਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲਦੀਆਂ 
ਹਨ । ਮੱਖਲੀ ਗੋਸ਼ਾਲ ਤੇਜ਼ ਤਰਾਰ ਬੁੱਧੀ ਦਾ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਮਹਾਂਵੀਰ ਦਾ ਸਿੱਖ ਬਣ 
ਗਿਆ ਅਤੇ ਦੀਖਿਆ ਲੈ ਲਈ ਪਰ_ਉਹ ਹੰਕਾਰੀ ਤਪੇੱਸਵੀ ਸੀ । ਕੁੱਝ ਸਾਲਾਂ 
ਬਾਅਦ ਉਸ ਨੇ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤਾ ਕਿ ਉਹ ਭਰਮ ਨ ਤੋਂ` ਕਿਤੇ ਵੇੱਡਾ ਸਾਧੂ ਹੈ ਤੇ 
ਭਗਵਾਨ ਨਾਲੋ ਨਾਤਾ ਤੋੜਨਾ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਲੋਕ ਮੈਨੂੰ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਭਗਵਾਨ 
ਮਹਾਂਵੀਰ ਦਾ ਬੇਲਾ ਸਮਝਦੇ ਰਹਿਣਗੇ ਜਿਸ ਵਿਚ ਹੇਠੀ ਹੈ । ਉਹ ਆਚਿਆ ਲੈ ਕੇ 
ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚੋਂ ਚਲਾ ਗਿਆ ਤੇ ਕਈ ਸਾਲ ਵਾਪਸ ਨਾ ਪਰਤਿਆ । ਉਹ 
ਤਪੱਸਿਆ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ । 

ਇਕ ਦਿਨ ਉਹ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ ਤੇ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ - 
“ਪਤਾ ਲੱਗਾ ਹੈ ਤੁਸੀਂ ਹਰ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਦਸਦੇ ਹੋ ਮੈ“ ਤੁਹਾਡਾ ਚੇਲਾ ਹਾਂ ।” 

ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਹਰੇਕ ਨੂੰ ਦੱਸਣ ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ਹੈ ਜਦੋਂ ਕਿ ਇਹ 
ਸੱਚ ਹੈ ਕਿ ਤੂੰ ਮੇਰਾ ਚੇਲਾ ਹੈ' - ਮੈਂ ਤੈਨੂੰ ਦੀਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ।” 

ਗੋਸ਼ਾਲ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਇਕ ਵਾਰ ਦੀ ਗੱਲ ਹੈ ਸੌਦਾਗਰ ਵਪਾਰ ਕਰਨ 
ਘੋੜਿਆਂ ਅਤੇ ਗੱਡਿਆਂ ਸਮੇਤ ਦੂਰ ਦੇਸ ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਉਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਘਣੈ 
ਜੰਗਲ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਦੇਰ ਲੱਗ ਗਈ । ਕਿਤੇ ਪਾਣੀ ਨਹੀ ਸੀ । ਪਸ਼ੂ ਤੇ 
ਵਪਾਰੀ ਤਿਹਾਏ ਹੋ ਗਏ । ਪਾਣੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਿਆ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇੱਧਰ ਉਧਰ ਦੂਰ 
ਨੇੜੇ ਸਭ ਨਿਗਾਹ ਦੌੜਾਈ ਪਰ ਵਿਅਰਥ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇੱਕ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਦੇਖੋ 
ਉਸ ਪਾਸੇ ਵਰਮੀਆਂ ਹਨ । ਸੁਣਿਆ ਹੈ ਵਰਮੀ ਨੂੰ ਖੋਦੀਏ ਤਾਂ ਪਾਣੀ ਨਿਕਲਦਾ 
ਹੈ। ਆਉ ਯਤਨ ਕਰੀਏ । 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਰਮੀ ਨੂੰ ਖੋਦਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਛੇਤੀ ਹੀ ਨਿਰਮਲ ਠੰਢਾ ਜਲ 
ਨਿਕਲ ਆਇਆ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਜੀਅ ਭਰ ਕੇ ਪੀਤਾ, ਪਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ ਪਿਲਾਇਆ ਤੇ ਖਾਲੀ 
ਬਰਤਨਾਂ ਵਿਚ ਰਸਤੇ ਵਾਸਤੇ ਵੀ ਪਾਣੀ ਭਰ ਲਿਆ । ਇਕ ਸੌਦਾਗਰ ਕਹਿਣ 
ਲੱਗਾ, ਦੇਖੀਏ ਦੂਜੀ ਵਰਮੀ ਵਿਚੋ ਪਾਣੀ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨਹੀਂ । ਜਦੋਂ ਦੂਜੀ 
ਵਰਮੀ ਨੂੰ ਖੋਦਣ ਲੱਗੇ ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਚੋ ਸੋਨੇ ਅਤੇ ਚਾਂਦੀ ਦੇ ਸਿੱਕੇ ਤੇ ਗਹਿਣੇ 
ਨਿਕਲਣ ਲੱਗੇ । ਵਪਾਰੀ ਖੁਸ਼ ਹੋ ਹੋ ਆਪਣੇ ਗੱਡਿਆ ਵਿਚ ਧਨ ਭਰਨ ਲੱਗੇ । 
ਫਿਰ ਇਕ ਨੇ ਕਿਹਾ ਦੇਖੀਏ ਤੀਜੀ ਵਰਮੀ ਵਿਚ ਕੀ ਹੈ ? ਤੀਜੀ ਵਰਮੀ ਪੁੱਟੀ ਤਾਂ 
ਹੀਰੇ ਜਵਾਹਰਾਤ ਬੇਅੰਤ ਕੀਮਤੀ ਮੋਤੀ ਨਿਕਲੇ । ਸੁਦਾਗਰ ਖੁਸ਼ ਹੋ ਹੋ ਮਾਲ ਭਰਨ 
ਲੱਗੇ । ਫਿਰ ਇਕ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਦੇਖੀਏ ਚੌਥੀ ਵਰਮੀ ਵਿਚ ਕੀ ਹੈ ? 

ਤਦ ਇਕ ਸਿਆਣੇ ਸੌਦਾਗਰ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਹੋਰ ਲਾਲਚ ਨਾ ਕਰੋ ਭਰਾਵੋ ਬਹੁਤ 
ਧਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਸਬਰ ਕਰੋ ਤੇ ਚਲੋ ਚਲੀਏ । ਪਰ ਇਸ ਸੰਤੋਖੀ ਬੰਦੇ ਦੀ 
ਕਿਸੇ ਨਾ ਸੁਣੀ ਤੇ ਚੌਥੀ ਵਰਮੀ ਦੀ ਪੁਟਾਈ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਈ । ਥੋੜ੍ਹੀ ਹੀ ਪੁੱਟੀ ਸੀ ਕਿ 
ਭਿਆਨਕ ਅਜਗਰ ਫੁੰਕਾਰੇ ਮਾਰਦਾ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲਿਆ । ਇਹੋ ਧਨ ਦਾ ਮਾਲਕ 
ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਸੰਤੋਖੀ ਬੰਦੇ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਸਾਰਿਆਂ ਵਪਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਭਸਮ ਕਰ ਦਿੱਤਾ । 
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ਇਹ ਕਹਾਣੀ ਸੁਣਾ ਕੇ ਗੋਸ਼ਾਲ, ਭਗਵਾਨ ਨੂੰ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ - ਤੁਸੀਂ ਬਹੁਤ 
ਕੁੱਝ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ । ਹੁਣ ਸਬਰ ਕਰੋ । ਮੇਰੇ ਨਾਲ ਟੱਕਰ ਨਾ ਲਵੋ । ਜੇ ਨਾ 
ਹਟੇ ਤਾਂ ਇਹ ਸਮਝਣਾ ਕਿ ਚੌਥੀ ਵਰਮੀ ਮੈ ਹਾਂ - ਮੈਂ ਤੁਹਾਨੂੰ ਭਸਮ ਕਰ 
ਦਿਆਂਗਾ । 

ਭਗਵਾਨ ਬੋਲੇ - ਤੂੰ ਮੇਰਾ ਪਿਆਰਾ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਗੋਸ਼ਾਲ ਹੈ“ । ਹੰਕਾਰ ਨਾ 
ਕਰ । ਧਰਮ ਦੇ ਰਾਹ ਤੇ ਚੱਲ । 

ਗੋਸ਼ਾਲ ਕਰੋਧਵਾਨ ਹੋ ਕੇ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ - ਨਹੀਂ, ਮੈਂ ਗੋਸ਼ਾਲ ਨਹੀਂ । ਮੈ” 
ਕੌਡਿਨਿਆਇਨ ਹਾਂ ਤੇ ਤਪ ਕਰਦਾ ਕਰਦਾ ਹੁਣ ਤੱਕ ਸੱਤ ਸਰੀਰਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਕਰਕੇ ਇੱਥੇ ਖੁੱਜਾ ਹਾਂ । ਗੋਸ਼ਾਲ ਨਹੀਂ ਹਾਂ ਮੈ । ਤੁਹਾਡਾ ਚੇਲਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕੋਈ 
ਹੋਰ ਗੋਸ਼ਾਲ ਹੋਵੇ । ਮੈ ਗੋਸ਼ਾਲ ਨਹੀਂ ਹਾਂ । ਹਾਂ ਉਸ ਦੇ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਵੀ ਇਕ 
ਵਾਰ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਸੀ । 

ਮਹਾਂਵੀਰ ਬੋਲੇ - ਗੋਸ਼ਾਲਕ, ਚੋਰ ਦਾ ਪਿਛਾ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਕਦੀ 
ਪਸ਼ੂਆਂ ਵਿਚ ਲੁਕਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਦੀ ਰੁੱਖਾਂ ਉਹਲੇ ਤੇ ਕਦੀ ਘਾਹ-ਫੂਸ 
ਹੇਠਾਂ ਵੜ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਤੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦਜਾਲ ਵਿਚ ਛੁਪਾ ਰਿਹਾ ਹੈ' । ਤੂੰ 
ਮੇਰਾ ਸ਼ਿਸ਼ ਗੋਸ਼ਾਲ ਹੈ” । ਜੋ.ਤੂੰ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ” ਤੇ ਕਹਿ ਰਿਹਾ ਹੈ“ ਉਹ ਸੱਚ ਨਹੀਂ 
ਤੇ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ । ਅਜਿਹਾ ਨਾ ਕਰ । 

ਭਗਵਾਨ ਦੀ ਇਹ ਗੱਲ ਸੁਣ ਕੇ ਗੋਸ਼ਾਲ ਅੱਗ ਬਗੂਲਾ ਹੋ ਗਿਆ ਤੇ 
ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ - ਮੈਂ ਭਸਮ ਕਰ ਦਿਆਂਗਾ । ਸਭ ਨੂੰ ਭਸਮ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹਾਂ ਮੈ” । 
ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਥੋੜ੍ਹੇ ਚਿਰ ਦੇ ਹਨ ਬਸ । ਇਹ ਕਹਿਕੇ ਉਸ ਨੇ ਅੱਗ ਦੀਆਂ 
ਤਿੱਖੀਆਂ ਲਪਟਾਂ ਭਗਵਾਨ ਵੱਲ ਛੱਡੀਆਂ ਪਰ ਭਗਵਾਨ ਦਾ ਕੁੱਝ ਨਾ ਵਿਗੜਿਆ । 
ਫਿਰ ਉਹ ਕ੍ਰੋਧਵਾਨ ਹੋ ਕੇ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ - ਛੇ ਮਹੀਨਿਆਂ ਦੇ ਅੰਦਰ ਅੰਦਰ 
ਭਗਵਾਨ ਦੀ ਮੌਤ ਹੋ ਜਾਵੇਗੀ । ਬੁਖਾਰ ਨਾਲ ਉਹ ਤੜਪ ਤੜਪ ਕੇ ਮਰੇਗਾ । 
ਇਹ ਕਹਿੰਦਾ ਕਹਿੰਦਾ ਉਹ ਫੁੰਕਾਰੇ ਮਾਰਦਾ ਪੈਰ ਪਟਕਦਾ ਵਾਪਸ ਚਲਾ ਗਿਆ । 

ਆਸ ਪਾਸ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਤਿੱਖੀ ਚਰਚਾ ਚੱਲ ਪਈ । ਕੋਈ ਕਹਿੰਦਾ ਸੀ 
ਭਗਵਾਨ ਦਾ ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ ਵਿਗੜੇਗਾ ਤੇ ਕੋਈ ਕਹਿੰਦਾ ਸੀ ਗੋਸ਼ਾਲ ਵੀ ਘੈਂਟ ਨਹੀ 
ਹੈ ਉਸ ਨੇ ਬੜੀ ਸਾਧਨਾ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ .... ਜਿਹੜਾ ਭਗਵਾਨ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਲਲਕਾਰ _ਰਿਹਾ ਹੈ ਉਹ ਅਵੱਸ਼ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਹੈ । ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ 
ਭਗਵਾਨ ਉਸ ਦੇ ਸਰਾਪ ਨਾਲ ਚੱਲ ਵਸਣ । ਇਸ ਚੁੰਝ ਚਰਚਾ ਬਾਰੇ ਜਦੋ" ਕੁੱਝ 
ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਦੋਹੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਹੋ ਰਹੀਆਂ ਹਨ - 
ਕਿਸ ਨੂੰ ਸੱਚ ਮੰਨੀਏ ? ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ- ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਦਿਲਚਸਪੀ ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦਿਲਚਸਪੀ ਚਮਤਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਹੈ । ਚਮਤਕਾਰ ਧਰਮ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ । ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਮੈ ਇਹੀ ਦਸਦਾ ਫਿਰ ਰਿਹਾ ਹਾਂ ਕਿ ਚਮਤਕਾਰਾਂ ਪਿੱਛੇ 
ਨਾ ਦੌੜੋ । ਕੇਵਲ ਧਰਮ ਦਾ ਰਸਤਾ ਲਭੋ । ਇਸੇ ਰਾਹੀ" ਮੁਕਤੀ ਹੋਵੇਗੀ । ਇਹੋ 
ਸਾਡਾ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ । 

ਅਸੀਂ ਪੜ੍ਹ ਚੁੱਕੇ ਹਾਂ ਕਿ ਪਾਰਸ਼ਵ ਨਾਥ ਨੇ ਚਾਰ ਮਹਾਂਵਰਤ ਦੱਸੇ ਸਨ ਪਰ 
ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੇ ਪੰਜ । ਹਸਤਨਾਪੁਰ ਦੇ ਨਜ਼ਦੀਕ ਸ੍ਰਾਵਸਤੀ ਵਿਖੇ ਪਾਰਸ਼ਵ ਨਾਥ ਦੇ 
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ਵੰਸ਼ ਵਿਚੋਂ ਕੇਸ਼ ਕੁਮਾਰ ਅਤੇ ਮਹਾਂਵੀਰ ਦੇ ਸ਼ਾਗਿਰਦ ਗੌਤਮ ਦਾ ਮਿਲਾਪ 
ਹੋਇਆ । ਦੋਹਾਂ ਮੁਨੀਆਂ ਦੇ ਸ਼ਾਗਿਰਦ ਮੌਜ਼ੂਦ ਸਨ । ਗੌਤਮ ਦੇ ਸਾਥੀ ਜਾਣਨਾ 
ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ ਕਿ ਭਗਵਾਨ ਪਾਰਸ਼ਵ ਨਾਥ ਨੇ ਮਾਨਵ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਵਾਸਤੇ 
ਚਾਰ ਮਹਾਂਵਰਤਾਂ (ਅਹਿੰਸਾ, ਸੱਤ, ਅਸਤੇਯ ਅਤੇ ਅਪਰਿਗ੍ਰਹਿ) ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਵਾਸਤੇ 
ਕਿਹਾ ਸੀ ਪਰ ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਨੇ ਬ੍ਰਹਮਚਰਜ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਪੰਜ ਮਹਾਂਵਰਤ 
ਦੱਸੇ ਹਨ। ਕੀ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਮੱਤ ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਹੋਏ ? ਕੋਸ਼ ਕੁਮਾਰ ਨੇ ਇਹੀ ਪ੍ਰਸ਼ਨ 
ਗੌਤਮ ਨੂੰ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਗੌਤਮ ਨੇ ਉਤੂਰ ਦਿੱਤਾ “ਧਰਮ-ਤੱਤ ਦੀ ਸਮਝ ਬੁੱਧੀ ਨਾਲ 
ਆਉਂਦੀ ਹੈ । ਜਿਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਲੋਕ ਹੋਣ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਿਆਰ ਅਨੁਸਾਰ 
ਧਰਮ-ਤੱਤ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਪਹਿਲੇ 'ਤੀਰਥਾਂਕਰਾਂ ਦੇ ਸਮੇਂ ਮਨੁੱਖ 
ਸਿੱਧੇ, ਸਾਦੇ, ਸਰਲ ਸਨ ਪਰ ਅੰਤਿਮ ਤੀਰਥਾਂਕਰ ਦੇ ਸਮੇ ਮਨੁੱਖ ਚਤਰ ਸਨ । 
ਪਹਿਲੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ ਦਾ ਤੱਤ ਸਮਝਾਉਣਾ ਬੜਾ ਮੁਸ਼ਕਲ ਸੀ ਪਰ ਜਦ ਸਮਝ 
ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਤਦ ਪਾਲਣ ਕਰਦੇ ਸਨ । ਹੁਣ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ ਦੀ ਸਮਝ ਜਲਦੀ 
ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮ ਦਾ ਪਾਲਣ ਕਰਵਾਉਣਾ ਮੁਸ਼ਕਲ ਹੈ । ਇਸ 
ਲਈ ਥੋੜ੍ਹਾ ਜਿਹਾ ਫਰਕ ਹੈ ।” 

ਫਿਰ ਕੇਸ਼ੋ ਨੇ ਪੁਛਿਆ - ਹੇ ਮਹਾਮੁਨੀ ਤੁਸੀਂ ਸੈਕੜੇ ਦੁਸ਼ਮਣਾਂ ਵਿਚਕਾਰ 
ਘਿਰ ਜਾਵੋ ਤਾਂ ਕਿਵੇ' ਵਿਜਈ ਹੋਵੋਗੇ ? 

ਗੌਤਮ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਇਕ ਸ਼ੱਤਰੂ ਨੂੰ ਜਿੱਤਣ ਨਾਲ ਪੰਜ ਜਿੱਤ ਲਏ ਜਾਦੇ ਹਨ 
ਤੇ ਪੰਜਾਂ ਉਤੇ ਜੇਤੂ ਹੋ ਜਾਵੋ ਤਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਉਤੇ ਵਿਜੇ ਹਾਸਲ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । 

ਕੇਸ਼ੋ ਨੈ ਕਿਹਾ - ਮਹਾਰਾਜ ਦੱਸੋ ਕਿ ਕਿਵੇ' ? 

ਗੌਤਮ ਨੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ - ਇੱਕ ਮਨ ਨੂੰ ਜਿੱਤ ਲੈਣ ਨਾਲ ਕਾਮ, ਕ੍ਰੋਧ, ਮੋਹ, 
ਲੋਭ, ਹੰਕਾਰ ਜਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਜਿਸ ਨੇ ਇਹ ਪੰਜ ਜਿੱਤ ਲਏ, ਪੰਜੇ ਗਿਆਨ 
ਇੰਦਰੀਆਂ ਉਸ ਦੇ ਵੱਸ ਵਿਚ ਆ ਗਈਆਂ ਤਾਂ ਸਾਰਾ ਸੰਸਾਰ ਜਿੱਤਿਆ ਗਿਆ । 

ਭਗਵਾਨ ਮਹਾਂਵੀਰ ਲਾੜਾਂ ਪਿਆਰਾਂ ਵਿਚ ਪਲੇ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਸੀ ਗਰੀਬੀ ਕੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਮਜ਼ਦੂਰੀ ਕੀ ਹੈ ਤੇ ਸਾਧਾਰਣ 'ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ 
ਲੋਕ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਕਠੋਰ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਇਕ ਦਿਨ ਆਪਣੇ ਕੁੱਝ 
ਸੇਵਕਾਂ ਨਾਲ ਘੋੜੇ ਉਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ ਉਹ ਸੈਰ ਲਈ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਕਿਸੇ ਦੇ ਰੋਣ ਕੁਰਲਾਣ ਦੀ ਆਵਾਜ ਸੁਣੀ । ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਨੇ ਘੋੜਾ ਰੋਕਿਆ ਅਤੇ 
ਸੇਵਾਦਾਰ ਨੂੰ ਪਤਾ ਕਰਨ ਲਈ ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਦੇਖੋ ਕੀ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਸੇਵਕ ਇਕ 
ਘਰ ਵਿਚ ਗਿਆ ਤੇ ਥੋੜ੍ਹੀ ਦੇਰ ਬਾਅਦ ਵਾਪਸ ਆ ਕੇ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ - ਕੋਈ 
ਖਾਸ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਮਾਲਕ । ਇਹ ਘਰੇਲੂ ਮਸਲਾ ਹੈ । ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਨੇ ਪੁਛਿਆ ਕਿ 
ਮਸਲਾ ਆਖਰ ਕੀ ਹੈ ? ਤਾਂ ਸੇਵਕ ਨੇ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਘਰ ਦਾ ਮਾਲਕ ਆਪਣੇ ਗੁਲਾਮ 
ਨੂੰ ਕੁੱਟ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਨੇ ਪੁੱਛਿਆ ਅਜਿਹਾ ਕਿਉ ? ਕੀ ਦਾਸ ਘਰ ਦਾ 
ਇਕ ਜੀਵ ਨਹੀਂ ਹੈ ? ਸੇਵਾਦਾਰ ਨੇ ਕਿਹਾ ਜੀ ਘਰ ਦਾ ਮੈ'ਬਰ ਤਾਂ ਹੈ ਪਰ ਇਸ 
ਘਰ ਵਿਚ ਜੰਮਿਆ ਨਹੀਂ ਉਹ । ਉਹ ਦਾਸ ਹੈ । ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਨੇ ਪੁੱਛਿਆ- ਮੇਰੇ ਪਿਤਾ 
ਦੇ ਰਾਜ ਵਿਚ ਕੀ ਦਾਸਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਕੁੱਟਣ ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਹੈ ? ਸੇਵਕ ਨੇ ਦੱਸਿਆ- 
ਜੀ ਕੇਵਲ ਕੁੱਟਣ ਦੀ ਨਹੀ” ਜਾਨ ਤੋਂ ਮਾਰ ਦੇਣ ਦੀ ਵੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਹੈ । 
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ਮਾਨਵ ਜੀਵਨ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ । 
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ਬੁੱਧਮਂਤ ਦੇ ਤਿੰਨ ਹਿੱਸੇ ਹਨ ਅਤੇ ਤਿੰਨਾਂ ਵਿਚੋ" ਕੋਈ ਘੱਟ ਜਾਂ ਵੱਧ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਣ ਨਹੀਂ । ਇਹ ਹਨ- 


3. ਸੰਘ 

ਇਸ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਤਿੰਨਾ ਅੰਗਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ _ਕੀੜਾ 
ਜਾਵੇਗਾ । 

ਗੌਂਤਮ ਬੁੱਧ 

ਢਾਈ ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਜਦੋ ਵਿਸ਼ਵ ਭਰਮ ਅਤੇ ਮਿੱਥ ਦੇ ਸੰਸਕਾਰਾਂ 
ਵਿਚ ਲਿਪਟਿਆ ਪਿਆ ਸੀ, ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਜਿਹੇ ਵਿਗਿਆਨਕ ਸੋਚ ਵਾਲੇ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਜਨਮ ਇਕ ਚਮਤਕਾਰ ਸੀ । ਉਸ ਨੇ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਬੌਧਿਕਤਾ ਦੀ 
ਰੋਸ਼ਨੀ ਰਾਹੀ'_ਹਰ ਪੁਰਾਣੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨੂੰ ਤੋੜਿਆ । ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਭੂਸੈਂਤਾ ਨੂੰ 
ਵੰਗਾਰਨਾ ਕੋਈ ਖੇਡ ਨਹੀ ਸੀ ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਅਜਿਹਾ ਕਰ ਦਿਖਾਇਆ । ਉਸ ਨੇ 
ਹਰ ਪਰੰਪਰਾ. ਉੜੇ ਵਾਰ ਕੀਤਾ - ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਦਿੱਬਤਾ ਉਤੇ, ਵਰਣ 
ਆਸ਼ਰਮ ਪ੍ਰਥਾ ਉਤੇ, ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਵਲੋਂ' ਪ੍ਰਚਲਤ ਕਰਮਕਾਂਡਾ ਉਤੇ, ਪੁਜਾਰੀ ਵਰਗ 
ਵਲੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਲੁੱਟ ਉੜੇ ਉਸ ਨੇ ਤਿੱਖੇ ਹੱਲੇ ਕੀਤੇ । ਬੋਧ ਪਰੰਪਰਾ ਵੀ 
ਜੈਨ-ਪਰੰਪਰਾ ਵਾਂਗ ਆਰੀਅਨ ਪਰੰਪਰਾ ਤੋਂ` ਸੁਤੰਤਰ ਅਵੈਦਕ ਸ਼ਰੈਂਮਣ ਪਰੰਪਰਾ 
ਕਰ ਕੇ ਜਾਣੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਬੁੱਧ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਇੰਨੇ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਸਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਸਿੰਘਨਾਦ, ਭਾਵ ਸ਼ੇਰ ਦੀ ਗਰਜ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸਮਰਾਟ ਅਸ਼ੋਕ ਦੁਆਰਾ ਲੋਹੇ 
ਦੇ ਸਤੰਭ ਉਤੇ ਬਣੇ ਚਾਰ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵੱਲ ਦਹਾੜਦੇ ਚਾਰ ਸ਼ੇਰ ਬੁੱਧ ਦੀਆਂ ਗਰਜਾਂ 
ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ । ਇਹ ਨਿਸ਼ਾਨ ਆਧੁਨਿਕ ਭਾਰਤ ਦਾ ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਚਿੰਨ੍ਹ (4੩੪੦0੩1 
॥॥੦੫॥॥) ਹੈ ਜੋ ਨੋਟਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਕਿਆਂ ਆਦਿਕ ਸਮੇਤ ਹਰ ਸਰਕਾਰੀ ਕਾਰਜ 
ਪੱਤਰ ਉਪਰ ਉਕਰਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । ਬੁੱਧ ਦਾ ਧਰਮ-ਚਂਕਰ ਕੌਮੀ ਝੰਡੇ ਦੇ 
ਵਿਚਕਾਰ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ । 

ਗੌਤਮ ਦਾ ਜਨਮ 560 ਪੂਰਬ ਈਸਾ ਵਿਚ ਹਿਮਾਲਿਆ ਪਰਬਤ ਦੇ ਨਜ਼ਦੀਕ 
ਦੀਆਂ ਵਾਦੀਆਂ ਵਿਚ ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਅਧੀਨ ਲੁੰਬਿਨੀ ਨਾਂ ਦੇ ਜੰਗਲ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ । ਪਿਤਾ ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ ਸਨ ਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਮ ਮਹਾਂਮਾਇਆ 
ਸੀ । ਸੁਧੋਧਨ ਸਾਕਯਵੰਸ਼ ਦੀ ਗਣਤੰਤਰ ਦਾ ਰਾਜਾ ਸੀ । ਸਾਕਯ ਕੁਲ ਖੌਂਤਰੀਆਂ 
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ਵਿਚ ਸਤਿਕਾਰਯੋਗ ਖਾਨਦਾਨ ਸੀ । ਮਹਾਰਾਣੀ ਮਹਾਂਮਾਇਆ ਦਾ ਪਿਤਾ ਕੋਲੀ 
ਰਿਆਸਤ ਦਾ ਰਾਜਾ ਸੀ ਤੇ ਦੇਵਦਾਹ ਉਸ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਸੀ । ਰਿਵਾਜ ਅਨੁਸਾਰ 
ਪਹਿਲੇ ਬੱਚੇ ਦੇ ਜਨਮ ਵਕਤ ਇਸਤਰੀਆਂ ਪੇਕੇ ਜਾਇਆ ਕਰਦੀਆਂ ਸਨ । ਬੁੱਧ ਦੇ 
ਜਨਮ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਮਹਾਂਮਾਇਆ ਨੇ ਸੁਧੋਧਨ ਪਾਸ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਮਾਪਿਆਂ ਪਾਸ 
ਪੁਚਾਓ । ਰਥ ਤਿਆਰ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ । ਸੈਨਿਕਾਂ ਦੀ ਇਕ ਟੁਕੜੀ ਅਤੇ ਬਾਂਦੀਆਂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਤੋਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਤੇ ਦੇਵਦਾਹ ਸ਼ਹਿਰ ਵੱਲ ਇਹ ਕਾਫਲਾ ਤੁਰ ਪਿਆ । 

ਸ਼ਾਇਦ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਮਨਜ਼ੂਰ ਸੀ ਕਿ ਜਿਸ ਬਾਲਕ ਨੇ ਸਾਹੀ ਮਹਿਲਾਂ 
ਦੀ ਥਾਂ ਬਣਵਾਸੀ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਚੁਣਨਾ ਸੀ, ਉਸ ਦਾ ਜਨਮ ਵੀ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਹੋਵੇ । 
ਸਫਰ ਦੌਰਾਨ ਮਹਾਰਾਣੀ ਰਥ ਵਿਚ ਬੈਠੀ ਬੈਠੀ ਥੈਂਕ ਗਈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਪੈਦਲ 
ਤੁਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ । ਰਥ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਉਹ ਬਾਂਦੀਆਂ ਸਮੇਤ ਤੁਰੀ 
ਜਾ ਰਹੀ ਸੀ ਕਿ ਇਕ ਝਾੜੀ ਉਤੇ ਸੁਹਣੇ ਫੁੱਲਾਂ ਦੀ ਡਾਲੀ ਲਹਿਰਾਉਂਦੀ ਹੋਈ 
ਦੇਖੀ । ਮਹਾਂਮਾਇਆ ਨੇ ਬਾਂਹ ਉਚੀ ਉਲਾਰ ਕੇ ਫੁੱਲਾਂ ਲੱਦੀ ਟਾਹਣੀ ਤੋੜਨੀ ਚਾਹੀ 
ਤਾਂ ਤਿੱਖਾਂ ਦਰਦ ਆਰੰਭ ਹੋ _ਰਿਆ । ਇਥੇ ਹੀ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਬੱਚੇ ਦਾ ਜਨਮ 
ਹੋਇਆ । ਮਹਾਰਾਣੀ ਬੱਚੇ ਸਮੇਤ ਵਾਪਸ ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਆ ਗਈ । ਜਨਮ ਤੋ ਸੱਤ 
ਦਿਨ ਬਾਅਦ ਸ਼ਹਿਜਾਦੇ ਦਾ ਨਾਮ ਸਿਧਾਰਥ ਰੱਖਿਆ ਗਿਆ ਤੇ ਇਸ ਸਮੇ ਮਾਤਾ 
ਪ੍ਰਲੋਕ ਸਿਧਾਰ ਗਈ । ਸਿਧਾਰਥ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਪੋਸ਼ਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਉਸ ਦੀ ਮਾਸੀ 
ਪ੍ਰਜਾਪਤੀ ਗੌਤਮੀ ਨੂੰ ਸੌਂਪੀ ਗਈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਪਿਛੋ" ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਵਿਆਹ ਕੇ ਆਪਣੀ 
ਰਾਣੀ ਬਣਾਇਆ । ਸਿਧਾਰਥ ਦੇ ਨਾਮਕਰਣ ਦੀ ਰਸਮ ਵੀ ਦਿਲਚਸਪ ਹੈ । 
ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਜੋਤਸ਼ੀ ਆਸਿਤ, ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਵਿਖੇ ਆਇਆ । ਮਹਿਲ 
ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਬੜਾ ਸਤਿਕਾਰ ਕੀਤਾ ਪਰ ਬੱਚੇ ਦਾ ਮੁੱਖ ਦੇਖਣ 
ਸਾਰ ਸਾਧੂ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਵਿਚ ਹੰਝੂ ਭਰ ਆਏ । ਰਾਜਾ ਉਦਾਸ ਨੋ ਗਿਆ ਕਿ 
ਸ਼ਾਇਦ ਕੋਈ ਦੁਰਘਟਨਾ ਵਾਪਰੇਗੀ, ਪਰ ਸਾਧੂ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਮਹਾਰਾਜ ਇਹ ਖੁਸ਼ੀ 
ਦੇ ਅਥਰੂ ਹਨ । ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਰਖਵਾਲਾ ਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਸੱਚਾ ਹਮਦਰਦ ਪੈਦਾ 
ਹੋਇਆ ਹੈ । ਦੁੱਖ ਕੇਵਲ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮੈ ਅਤੇ ਤੁਸੀਂ ਉਹ ਦਿਨ ਦੇਖਣ 
ਲਈ ਜਿਉਂਦੇ ਨਹੀਂ ਹੋਵਾਂਗੇ ਜਦੋ" ਸਾਰੇ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਇਸ ਰਾਜ ਕੁਮਾਰ ਦੀ 
ਕੀਰਤੀ ਫੈਲੇਗੀ । ਇਸੇ ਸਾਧੂ ਆਸਿਤ ਨੇ ਬੱਚੇ ਦਾ ਨਾਮ ਸਿਧਾਰਥ ਰੱਖਿਆ । 
ਸਿਧਾਰਥ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਉਹ ਵਿਅਕਤੀ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮੰਜ਼ਲ ਤੈਅ ਕਰ ਲਈ 
ਹੋਵੇ । 

ਮਾਸੀ ਇਹ ਸੋਚ ਸੋਚ ਕੇ ਬੱਚੇ ਵੱਲ ਵਧੀਕ ਧਿਆਨ ਰਖਦੀ ਕਿ ਕਿਤੇ ਦੋਸ਼ 
ਨਾ ਲੱਗੇ ਕਿ ਮਾਂ ਵਿਹੂਣੇ ਬਾਲ ਨੂੰ ਅਣਗੌਲਿਆਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਪਿਤਾ ਬੱਚੇ 
ਦੀ ਵਿਦਿਆ ਅਤੇ ਸੁਖ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਪੂਰਾ ਧਿਆਨ ਰਖਦਾ । ਪਰ ਬਾਲਕ ਸਿਧਾਰਥ 
ਇਕਾਂਤ ਪਸੰਦ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਸੀ । ਇਕੱਲਾ ਬਾਗਾਂ ਵਿਚ ਟਹਿਲਦਾ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ 
ਵਿਚ ਮਗਨ ਰਹਿੰਦਾ । “ਕੀ ਇਸ ਨੂੰ ਮਾਂ ਯਾਦ ਆਉਂਦੀ ਹੈ?” ਪਿਤਾ ਸੋਚਦਾ, “ਪਰ 
ਮਾਂ ਦਾ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਰੰਚਕ ਮਾਤਰ ਖਿਆਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਮਾਂ ਤਾਂ 
ਉਦੋਂ ਪ੍ਰਲੋਕ ਸਿਧਾਰ ਗਈ ਸੀ ਜਦੋਂ ਉਹ ਸੱਤ ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਸੀ । ਸਭ ਇਹੋ ਦਸਦੇ 
ਸਨ ਕਿ ਪ੍ਰਜਾਪਤੀ ਮਾਂ ਹੈ । ਫਿਰ ਕਿਸ ਚੀਜ਼ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਸੀ ਸਿਧਾਰਥ ਨੂੰ ?” 
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ਪਿਤਾ ਅਕਸਰ ਪੁੱਛਦਾ ਪਰ ਕਿਤੋਂ ਕੋਈ ਜਵਾਬ ਨਾ ਮਿਲਦਾ । 
ਤਾਂ ਉਡਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੰਸਾਂ ਦੀ ਕਤਾਰ ਵਿਚੋ ਇਕ ਤੜਫਦਾ ਹੋਇਆ ਹੰਸ ਧਰਤੀ ਤੇ 
ਆ ਡਿੱਗਾ । ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਜ਼ਖਮੀ ਹੌਸ ਨੂੰ ਰੀਦ ਵਿਚ ਚੁੱਕ ਲਿਆ । ਸਿਧਾਰਥ ਦੇ 
`ਚਚੇਰੇ ਭਰਾ ਦੇਵਦਂਤ ਨੇ ਹੰਸਾਂ ਦੀ ਉਡਦੀ ਕਤਾਰ ਵੱਲ ਤੀਰ ਚਲਾਇਆ ਸੀ ਜਿਸ 
ਨਾਲ ਇੱਕ ਹੰਸ ਜ਼ਖਮੀ ਹੋ ਕੇ ਡਿੱਗ ਪਿਆ । ਦੇਵਦੱਤ ਆਇਆ ਤੇ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ 
- ਸਿਧਾਰਥ ਇਹ ਹੰਸ ਮੇਰਾ) ਹੈ । ਮੈਨੂੰ ਦੇਹ । ਇਹ ਮੇਰਾ ਤੀਰ ਖਾ ਕੇ ਡਿੱਗਾ ਹੈ । 
ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਇਹ ਹੰਸ ਮੇਰਾ ਹੈ । ਇਸ ਨੂੰ ਮੈ” ਰੱਖਾਂਗਾ ।” ਸ਼ਿਕਾਇਤ 
ਲੈ ਕੇ ਦੇਵਦੱਤ ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ ਪਾਸ ਗਿਆ । ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਪੁਛਿਆ - “ਸਿਧਾਰਥ 
ਦੇਵਚੌਂਤ ਨੇ ਤੀਰ ਚਲਾ ਕੇ ਇਹ ਹੰਸ ਸੁੱਟ ਲਿਆ ਹੈ ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਹ ਉਸ ਦਾ 
ਸ਼ਿਕਾਰ ਹੈ । ਤੁਸੀਂ ਇਸ ਤੇ ਕਿਵੇਂ ਆਪਣਾ ਹੱਕ ਜਤਾਉਦੇ ਹੋ?” ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ 
ਕਿਹਾ - “ਜਿਸ ਨੇ ਮਾਰਿਆ ਹੋਵੇ, ਜੀਵ ਉਸ ਦਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਮਹਾਰਾਜ । ਉਸ ਦਾ 
ਗੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਚਾਇਆ ਹੋਵੇ । ਮੈ ਹੰਸ ਨੂੰ ਬਚਾ ਲਿਆ ਹੈ, ਇਸ 
ਕਰਕੇ ਇਹ ਮੇਰਾ ਹੈ ।” ਪਿਤਾ ਪ੍ਰਸੰਨ ਹੋਇਆ ਤੇ ਹੰਸ ਸਿਧਾਰਥ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ । 
ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਜ਼ਖਮੀ ਹੰਸ ਰਾਜ਼ੀ ਕੀਤਾ ਤੇ ਪਿਆਰ ਦੇ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਾਲ ਆਕਾਸ਼ 
ਵਿਚ ਉਡਾ ਦਿੱਤਾ । ਉਸ ਘਟਨਾ ਨੇ ਮਹਿਲ ਵਿਚ ਹਿਲਜੁਲ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਕਿ 
ਬਾਲਕ ਦੀਆਂ ਰੁਚੀਆਂ ਸਾਧਾਰਣ ਨਹੀਂ, ਉਸ ਦੀ ਨਿਆਇ ਸ਼ਕਤੀ ਵਿਲੱਖਣ ਹੈ । 

ਪਿਤਾ ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਸਿਧਾਰਥ ਦੇ ਟਹਿਲਣ ਲਈ ਤਿੰਨ ਤਲਾਬ ਬਣਾਏ । ਇਕ 
ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਨੀਲੇ ਕੰਵਲ ਖਿੜਨ, ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ ਨੀਲ-ਕਮਲ ਰੱਖਿਆ ਗਿਆ । 
ਦੂਜੇ ਵਿਚ ਲਾਲ ਕੰਵਲ ਫੁੱਲ ਖਿੜਨ, ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ ਲਾਲ-ਕਮਲ ਰੱਖਿਆ ਅਤੇ 
ਇਕ ਤਲਾਬ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਸਫੈਦ ਰੰਗ ਦੇ ਫੁੱਲ ਖਿੜਨ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਮ 
ਸ਼ਵੇਤ-ਕਮਲ ਰੱਖਿਆ ਗਿਆ । ਰਾਜ ਕੁਮਾਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਵਾਸਤੇ ਤਿੰਨ ਮਹਿਲ 
ਬਣਵਾਏ ਗਏ । ਇਕ ਸਰਦੀਆਂ ਵਾਸਤੇ, ਜਿਹੜਾ ਨਿੱਘਾ ਸੀ । ਇਕ ਗਰਮੀਆਂ 
ਵਾਸਤੇ, ਜਿਹੜਾ ਅੰਦ੍ਰੋਂ' ਠੰਢਾ ਸੀ । ਇਕ ਚੁਮਾਸੇ ਵਾਸਤੇ ਕਿ ਬਰਸਾਤ ਦੇ ਦਿਨਾਂ 
ਵਿਚ ਜਹਿਰੀਲੇ ਜੀਵ, ਸੱਪ, ਬਿੱਛੂ, ਮੱਛਰ, ਮੱਖੀ ਆਦਿਕ ਨਿਕਲਦੇ ਹਨ, ਇਸ _ 
ਕਰਕੇ ਚਾਰ ਮਹੀਨੇ ਇਸ ਮਹੱਲ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਨਾਚ ਗਾਣਾ ਗੀਤ ਸੰਗੀਤ ਚਲਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ । ਇਉਂ ਉਸ ਦੀ ਪਰਿਵਰਸ਼ ਪੂਰਨ ਸ਼ਾਹਾਨਾ ਠਾਠ ਬਾਠ ਨਾਲ ਕੀਤੀ 
ਗਈ । ਕਿਸੇ ਉਦਾਸ, ਬਿਮਾਰ ਜਾਂ ਦੁਖੀ ਬੰਦੇ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਨਾ ਜਾਣ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ । 

ਬੇਸ਼ੱਕ ਰਾਜ ਕੁਮਾਰ ਦੇ ਮਨੋਰੰਜਨ ਵਾਸਤੇ ਹਰ ਸ਼ੈਅ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰਦੀ ਪਰ ਬਾਲਕ 
ਖੁਸ਼ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਇਕ ਦਿਨ ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਦੇਖਿਆ ਕਿ ਬਾਗ ਵਿਚ ਛਿਪਕਲੀ ਇਕ 
ਕੀੜੇ ਨੂੰ ਨਿਗਲ ਰਾਹੀ ਸੀ ਤਾਂ ਸਪੋਲੀਏ ਨੇ ਛਿਪਕਲੀ ਨੂੰ ਧਰ ਦਬੋਚਿਆ । ਅਜੇ 
ਛਿਪਕਲੀ ਸੱਪੋਲੀਏ ਨੇ ਮੂੰਹ ਵਿਚ ਹੀ ਸੀ ਕਿ ਉਡਦੀ ਇੱਲ ਹੇਠਾਂ ਆਈ ਤੇ ਝਪੱਟਾ 
ਮਾਰ ਕੇ ਸੱਪ ਨੂੰ ਲੈ ਉੱਡੀ । “ਕੀ ਇਹੋ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਹੈ” ਸਿਧਾਰਥ ਸੋਚਣ ਲੱਗਾ, 
“ਹਿੰਸਾ ਤੇ ਮੌਤ - ਕੀ ਇਹੀ ਸਭ ਕੁੱਝ ਹੈ ਬੱਸ? ਇਸ ਤੋਂ ਬਚਾਅ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦਾ?” ਰਾਜ ਕੁਮਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੋਚਾਂ ਵਿਚ ਮਗਨ ਸੀ ਕਿ ਪਿਤਾ ਨੇ ਪੁੱਛਿਆ, “ਕੀ 
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ਸੋਚ ਰਹੇ ਹੋ ਸਿਧਾਰਥ? ਕੀ ਕਰਨ ਦਾ ਇਰਾਦਾ ਹੈ?” ਬਾਲਕ ਨੇ ਜਵਾਬ ਦਿੱਤਾ - 
“ਪਿਤਾ ਜੀ ਸ਼ਹਿਰ ਦੇਖਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਹੈ । ਆਬਾਦੀ ਵੱਲ ਜਾਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹਾਂ ।” 

ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚੋ ਬਾਹਰ ਜਾਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਹੀਂ' ਸੀ ਪਰੰਤੂ ਪਿਤਾ 
ਨੇ ਅਹਿਲਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਬੁਲਾਇਆ ਤੇ ਕਿਹਾ - “ਹੁਸ਼ਿਆਰ ਰਹਿਣਾ । ਕੋਮਲ ਚਿੱਤ 
ਰਾਜ ਕੁਮਾਰ ਸ਼ਹਿਰ ਵੱਲ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਅਜਿਹੀ ਵਸਤੂ ਨਾ ਦਿੱਸੇ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਦੇਖਣ ਨਾਲ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦਾ ਉਦਾਸ ਹੋਵੇ । ਇਹ ਜਜ਼ਬਾਤੀ ਬਾਲਕ ਹੈ । ਧਿਆਨ 
ਰੱਖਣਾ ।? 

ਚੰਨਾ ਸਿਧਾਰਥ ਦਾ ਰਥਵਾਨ ਸੀ । ਰਾਹ ਵਿਚ ਰਾਜ ਕੁਮਾਰ ਨੇ ਇਕ ਬੁੱਢਾ 
ਆਦਮੀ ਤੱਕਿਆ ਜਿਸ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਕਮਜ਼ੋਰੀ ਨਾਲ ਅੰਦਰ ਧਸੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ । 
ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਪੁੱਛਿਆ - ਚੰਨੇ, ਇਹ ਆਦਮੀ ਇਹੋ ਜਿਹਾ ਕਿਉ” ਹੈ? ਰਥਵਾਨ ਨੇ 
ਦੱਸਿਆ - ਇਹ ਬਿਰਧ ਆਦਮੀ ਹੈ ਤੇ ਬੁਢਾਪਾ ਸਭ ਨੂੰ ਅਜਿਹਾ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਤੁਸੀਂ ਅਸੀਂ ਸਭ ਇਕ ਦਿਨ ਬੁੱਢੇ ਹੋਵਾਂਗੇ । ਸਿਧਾਰਥ ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ ਉਦਾਸ ਹੋ 
ਗਿਆ । ਅੱਗੇ ਗਏ ਤਾਂ ਕੁੱਝ ਬੰਦੇ ਕਿਸੇ ਮ੍ਰਿਤਕ ਦੀ ਅਰਥੀ ਚੁੱਕੀ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ । 
ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਪੁਛਿਆ ਤਾਂ ਚੰਨੇ ਨੇ ਦੱਸਿਆ - ਹਰ ਬੰਦੇ ਨੇ ਇਕ ਦਿਨ 
ਮਰਨਾ ਹੈ । ਮੌਤ ਤੋ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਬਚ ਸਕਿਆ - ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ ਸਿਧਾਰਥ ਨੂੰ ਦੁੱਖ 
ਹੋਇਆ, “ਕੀ ਜੀਵਨ ਇਹੋ ਹੈ? ਇੰਨਾ ਕੁ ਹੈ” । ਅੱਗੇ ਤੁਰਦੇ ਗਏ ਤਾਂ ਸਿਧਾਰਥ 
ਨੇ ਇਕ ਸਾਧੂ ਦੇਖਿਆ । ਰਥਵਾਨ ਨੂੰ ਜਦੋ" ਉਸ ਬਾਰੇ ਪੁੱਛਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ 
ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਇਹ ਤਪਂਸਵੀ ਹੈ ਤੇ ਦੁੱਖਾਂ “ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਚੰਨੇ ਨੂੰ ਵਾਪਸ ਚੱਲਣ ਲਈ ਕਿਹਾ । ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਦੇਖਿਆ ਕਿ ਸਾਧੂ 
ਦੇ ਚਿਹਰੇ ਤੇ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਿਸਮ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਸੀ । ਇਸ ਸ਼ਾਂਤਮਈ ਚਿਹਰੇ ਨੂੰ ਰਾਜ 
ਕੁਮਾਰ ਭੁੱਲ ਨਾ ਸਕਿਆ । ਇਹ ਉਸ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਬਣ ਰਿਆ । ਇਸ ਉਪਰੰਤ 
ਉਹ ਵਾਪਸ ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ ਆ ਗਏ । 

ਜੁਆਨ ਹੋਣ ਤਕ ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਸ਼ਸਤਰ ਅਤੇ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੋਹਾਂ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ 
ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਨਿਪੁੰਨਤਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ । ਉਸ ਨੇ ਸਾਬਤ ਕੀਤਾ ਕਿ ਉਹ ਜੇ 
ਗੰਭੀਰ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਨਹੀ ਕਿ ਜਿਸਮਾਨੀ ਕਰਤੱਬਾਂ 
ਵਿਚ ਪਿੱਛੇ ਰਹਿ ਗਿਆ ਹੈ। ਘੋੜ ਸਵਾਰੀ, ਨੇਜੇਬਾਜ਼ੀ, ਤੀਰ-ਅੰਦਾਜ਼ੀ, 
ਤਲਵਾਰਬਾਜ਼ੀ ਆਦਿਕ ਮੁਕਾਬਲਿਆਂ ਵਿਚ ਉਹ ਵੱਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਹਿੱਸਾ ਲੈੱਦਾ ਪਰ 
ਉਹ ਵਧੇਰੇ ਖਾਮੋਸ਼ ਰਹਿੰਦਾ । ਇਕਾਂਤਵਾਸ ਪਸੰਦ ਕਰਦਾ । ਮਾਪਿਆਂ ਨੇ ਉਹੋ 
ਸੋਚਿਆ ਜੋ ਅਜਿਹੇ ਬੱਚਿਆਂ ਦੇ ਮਾਪੇ ਅਕਸਰ ਸੋਚਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਿਧਾਰਥ 
ਦਾ ਵਿਆਹ ਕਰ ਦੇਈਏ । ਦੁਨੀਆਂਦਾਰੀ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਦਿਲ ਲੱਗ 
ਜਾਵੇਗਾ । ਪਿਤਾ ਨੇ ਗੌਤਮ ਪਾਸ ਵਿਆਹ ਦੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ, 
ਵਿਆਹ ਕਰਾਉਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਹਰਜ ਨਹੀ” ਪਰ ਜਿਸਨੂੰ ਮੈਂ ਜਾਣਦਾ ਨਹੀਂ - ਉਸ 
ਨਾਲ ਕਿਵੇਂ ਵਿਆਹ ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਫੈਸਲਾ ਕਰਾਂ ? ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ 
ਕੁੱਝ ਮੁਸ਼ਕਲ ਪ੍ਰਤੀਤ ਤਾਂ ਹੁੰਦੀ ਸੀ ਪਰ ਪਿਤਾ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਰਸਤਾ ਕੱਢ ਲਿਆ । 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਰਾਜ ਘਰਾਣਿਆਂ ਵਿਚ ਸੁਨੇਹੇ ਭੇਜੇ ਗਏ ਕਿ ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਵਿਖੇ 
` ਸ਼ਸਤਰਾਂ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਹੋਣਗੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਾਗ ਲੈਣ ਲਈ ਸੌਂਦੇ ਭੇਜੇ 
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ਗਏ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਰਾਜਕੁਮਾਰੀਆਂ, ਰਾਜ ਕੁਮਾਰਾਂ ਨੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਵਿਚ ਭਾਗ ਨਹੀਂ ਵੀ 
ਲੈਣਾ, ਉਹ ਵੀ ਬਤੌਰ ਦਰਸ਼ਕ ਹਾਜ਼ਰ ਹੋਣ । ਭਿੰਨ ਭਿੰਨ ਖੇਡਾਂ ਦਾ ਤੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਦਾ 
ਇੰਤਜ਼ਾਮ ਕੀਤਾ ਗਿਆ । ਇਕ ਸੁਬਕ ਜਿਹੀ ਕੋਮਲ ਸੁਭਾਅ ਦੀ ਰਾਜ ਕੁਮਾਰੀ 
ਵੱਖਰੀ ਸੀ ਸਭ ਤੋਂ, ਉਹ ਸਾਰਿਆ ਦਾ ਧਿਆਨ ਅਪਣੇ ਵੱਲ ਖਿੱਚ ਰਹੀ ਸੀ । 
ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਵਿਚ ਸਹਿਜ ਭਾਵ ਸਨ । ਇਹ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਸੀ । ਸਮਾਪਤੀ 
ਹੋਈ ਤੇ ਅੰਤਮ ਦਿਨ ਆ ਗਿਆ । ਸਾਰਿਆਂ ਮਹਿਮਾਨਾਂ ਨੂੰ ਤੁਹਫੇ ਦਿੱਤੇ ਗਏ । 
ਕੀਮਤੀ ਸੁਗਾਤਾਂ, ਸੋਨੇ ਦੀਆਂ, ਚਾਂਦੀ ਦੀਆਂ, ਹੀਰਿਆਂ ਜਵਾਹਰਾਤਾਂ ਜੜੀਆਂ 
ਸੁਗਾਤਾਂ । ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਪਿੱਛੇ ਖਲੋਤੀ ਰਹੀ । ਉਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਕਾਂਹਲਾਪਣ ਨਹੀਂ ਸੀ । 
ਉਸ ਨੂੰ ਭੇਟ ਕਰਨ ਲਈ ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ` ਬਚਿਆ । ਸਭ ਸੁਗਾਤਾਂ ਖਤਮ ਹੋ ਰਈਆਂ 
ਸਨ । ਸਾਰੇ ਉਦਾਸ ਹੋਏ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਗਨ ਚੰਗਾ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ । ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੂੰ 
ਗੌਤਮ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚੋਲੇ ਤੇ ਟੰਗਿਆ ਚੰਥੇ ਦਾ ਫੁੱਲ ਉਤਾਰ ਕੇ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਭੇਟ 
ਕੀਤਾ । ਇਹ ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ ਕਿ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਪੰਸਦ ਨਹੀਂ ਆਈ । ਪਰ ਯਸ਼ੋਧਰਾ 
ਪ੍ਰਸੰਨ ਸੀ । ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ “ਇਸ ਫੁੱਲ ਵਿਚ ਕਈ ਸਦੀਆਂ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ ਅਮਰ 
ਮਹਿਕ ਹੈ । ਮੇਰੇ ਲਈ ਇਹ ਕਾਫੀ ਹੈ।” ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਸਿਧਾਰਥ ਨੂੰ 
ਪੁੱਛਿਆ “ਯੁਵਰਾਜ, ਤੁਹਾਡਾ ਵਿਆਹ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਇਥੇ ਆਪਣੀਆਂ ਮਹਿਮਾਨ 
ਯੁਵਰਾਣੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਪਸੰਦ ਆਈ? ਜੇ ਨਹੀਂ` ਤਾਂ ਆਪਾਂ ਫਿਰ ਯਤਨ 
ਕਰਾਂਗੇ ।” ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਕਿਹਾ, ਮਹਾਰਾਜ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਗੰਭੀਰ ਸੁਭਾਅ ਦੀ ਸੁੰਦਰ 
ਰਾਜ ਕੁਮਾਰੀ ਮੈਨੂੰ ਪਸੰਦ ਹੈ । ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਯਸੋਧਰਾ ਦੇ ਪਿਤਾ ਪਾਸ ਵਿਆਹ ਦੀ 
ਪੇਸ਼ਕਸ ਰੱਖੀ ਤਾਂ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਸੰਨਤਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤੀ । ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਪੇਸਕਸ਼ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤੀ । ਸਾਰੇ ਮਹਿਮਾਨ ਅਤੇ ਮਹਿਲਵਾਸੀ ਇਸ ਗੱਲੋਂ ਹੈਰਾਨ ਸਨ ਕਿ 
ਕਿੰਨੀ ਸਾਦਗੀ ਨਾਲ ਇਕ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਫੈਸਲਾ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹ ਗਿਆ । 
ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਗੌਤਮ ਨੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡੇ ਫੈਸਲੇ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਅ ਹੀ ਕੀਤੇ । 
ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਆਦਰਸ਼ਕ ਪਤਨੀ ਸਾਬਤ ਹੋਈ । ਯੁਵਰਾਜ ਸਿਧਾਰਥ ਪਿਆਰਾ 
ਇਨਸਾਨ ਸੀ। ਉਹ ਤੀਖਣ ਬੁੱਧ, ਵਿਦਿਆ ਵਿਚ ਪ੍ਰਬੀਨ ਅਤੇ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ 
ਉਤਸ਼ਾਹੀ ਨੌਜਵਾਨ ਸੀ । ਇਕ ਵਾਰ ਅਜਿਹਾ ਮੁਕਾਬਲਾ ਹੋਇਆ ਕਿ ਰੁੱਖਾਂ ਦੀ 
ਕਤਾਰ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਰੁੱਖ ਘੋੜੇ ਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋਕੇ, ਘੋੜਾ ਸਰਪਟ ਦੁੜਾਂਦਿਆਂ, 
ਤਲਵਾਰ ਨਾਲ ਕੱਟ ਕੇ ਅੱਗੇ ਲੰਘਣਾ ਸੀ । ਸਿਧਾਰਥ ਵੀ ਇਸ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਇਆ । ਉਸ ਨੇ ਘੋੜਾ ਸਰਪਟ ਦੁੜਾਇਆ ਤੇ ਤਲਵਾਰ ਨਾਲ ਰੁੱਖ ਦੇ ਤਣੇ ਤੇ 
ਵਾਰ ਕੀਤਾ । ਤਲਵਾਰ ਇਉ' ਲੰਘ ਗਈ ਜਿਵੇ ਘਿਉ ਵਿਚੋ ਵਾਲ ਲੰਘ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਕੁਝ ਦੇਰ ਰੁੱਖ ਉਵੇ' ਹੀ ਖਲੋਤਾ ਰਿਹਾ । ਸਾਰਿਆਂ ਨੇ ਇਹੋ ਸਮਝਿਆਂ ਕਿ ਰੁੱਖ 
ਕੱਟਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਿਆ । ਪਰ ਥੋੜ੍ਹੀ ਕੁ ਦੇਰ ਬਾਅਦ ਹਵਾ ਦਾ ਬੁੱਲਾ ਆਇਆ 
ਤੇ ਕੱਟਿਆ ਹੋਇਆ ਰੁੱਖ ਡਿੱਗ ਪਿਆ । ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਇਵੇਂ ਹੀ ਹੋਇਆ 
ਕਰੇਗਾ । ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਰੁੱਖ ਕੱਟੇ ਜਾਇਆ ਕਰਨਗੇ, ਮੇਰੀ ਤਲਵਾਰ ਸਹਿਜ ਨਾਲ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੀ ਲੰਘੇਗੀ । ਨਾ ਰੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਨਾ ਦਰਸਕਾਂ ਨੂੰ, ਦੇਰ ਤਕ ਪਤਾ ਨਹੀ 
ਲੱਗਿਆ ਕਰੇਗਾ ਕਿ ਉਹ ਕੱਟੇ ਜਾ ਚੁੱਕੇ ਹਨ । ਇਵੇਂ ਹੋਇਆ ਕਰੇਗਾ । 
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ਦਿਨ ਬੀਤਦੇ ਗਏ । ਜੀਵਨ ਆਪਣੀ ਚਾਲ ਤੁਰਿਆ ਜਾ_ਰਿਹਾ ਸੀ । 
ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਬੇਟੇ ਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਮ ਰਾਹੁਲ ਰਖਿਆ ਰਿਆ । 
ਸਿਧਾਰਥ ਦੂਰ ਕਿਧਰੇ ਕਿਸੇ ਵੱਖਰੀ ਵਸਤੂ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਸੀ । ਹਰ ਵਸਤੂ, ਹਰ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਦੂਰ ਸੀ । ਉਹ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਵਿਚ ਮਸਤ ਰਹਿੰਦਾ, ਆਪਣੀ ਧੁਨ ਵਿਚ ਮਗਨ । 
ਇਕ ਰਾਤ ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਸੰਨਿਆਸ ਲੈਣ ਦਾ ਫੈਸਲਾ ਕਰ ਲਿਆ । ਉਸਨੂੰ 
ਨੀਂਦ ਨਾ ਆਈ । ਉਹ ਕਦੀ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਦੇ ਮੂੰਹ ਵੱਲ ਦੇਖਦਾ ਕਦੀ ਰਾਹੁਲ ਵੱਲ । 
ਇਕ ਕਸ਼ਮਕਸ਼ ਉਸ ਦੇ ਅੰਦਰ ਦੇਰ ਤਕ ਚਲਦੀ ਰਹੀ । ਉਸ ਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀਂ 
ਲੱਗ ਰਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਮਹਿਲ ਦੇ ਸੁਖ, ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਪੁੱਤਰ ਛੱਡ ਕੇ ਉਹ ਕਿਉ” ਜਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ - ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨਹੀ । ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਜਾਣ ਦਾ ਫੈਸਲਾ ਕੀਤਾ । 
ਚੁਪ ਕਰਕੇ ਅੱਧੀ ਰਾਤ ਉਸ ਨੇ ਨਿਕੇ ਰਾਹੁਲ ਦਾ ਮੂੰਹ ਚੁਮਿਆ-ਹੌਲੀ ਜਿਹੀ 
ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਦੇ ਪੈਰ ਨੂੰ ਚੁੰਮਿਆ - ਫਿਰ ਤੇਜ਼ੀ ਨਾਲ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲ ਗਿਆਂ । ਰਥਕਵਾਨ 
ਚੰਨੇ ਨੂੰ ਜਗਾਇਆ ਅਤੇ ਕਿਹਾ - ਕੰਥਕ ਘੋੜਾ ਖੋਲ੍ਹ ਲਿਆ । ਕਿਧਰੇ ਚਲਣਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਘੋੜੇ ਤੇ ਗੌਤਮ ਦੂਸਰੇ ਤੇ ਚੰਨਾ ਸਵਾਰ ਹੋਕੇ ਜੰਗਲਾਂ ਵੱਲ ਨਿਕਲ ਤੁਰੇ । 
ਸਾਰੀ ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਇਸ ਅੱਧੀ ਰਾਤ ਵੇਲੇ ਘੂਕ ਨੀਂਦਰ ਦੀ ਲਪੇਟ ਵਿਚ ਸੀ । 
ਜਦੋ ਜੰਗਲ ਦੇ ਕਿਨਾਰੇ ਅੱਪੜੇ ਤਾਂ ਸੂਰਜ ਚੜ੍ਹਨ ਵਾਲਾ ਸੀ । ਗੌਤਮ ਨੇ ਕੀਮਤੀ 
ਗਹਿਣੇ ਉਤਾਰ ਕੇ ਚੰਨੇ ਨੂੰ ਸੁਗਾਤ ਵਜੋ ਦੇ ਕੇ ਕਿਹਾ - ਘੋੜੇ ਵਾਪਸ ਲੈ ਜਾਓ ਤੇ 
ਪਿਤਾ ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ ਨੂੰ ਆਖਣਾ ਕਿ ਗੌਤਮ ਮੰਗਤਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ । ਪਿਤਾ ਨੂੰ 
ਦੱਸਣਾ ਕਿ ਠੀਕ ਹੈ ਸਭ, ਕਿ ਗੌਤਮ ਠੀਕ ਹੈ ਪਰ ਉਹ ਬਣਵਾਸੀ ਹੋ ਫਿਆ ਹੈ । 

ਚੰਨਾ ਰੋਣ ਲੱਗ ਪਿਆ । ਉਸ ਨੇ ਸਿਧਾਰਥ ਦੇ ਚਰਨ ਫੜ ਲਏ ਤੇ ਕਹਿਣ 
ਲੱਗਾ - ਇਹ ਤੁਸੀ" ਕੀ ਕਰ ਰਹੇ ਹੋ ਯੁਵਰਾਜ? ਮੈ ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਖ਼ਬਰ 
ਕਿਵੇਂ ਦਿਆਂਗਾ ? ਚਲੋ ਵਾਪਸ ਚੱਲੀਏ ਯੁਵਰਾਜ ਗੌਤਮ । ਯੁਵਰਾਜ ਨੇ ਕਿਹਾ - 
ਡੋਲ ਨਾਂਹ ਚੰਨੇ ਤੂੰ ਮਿੱਤਰ ਹੈ” । ਇਹ ਸੁਨੇਹਾ ਮਹਿਲ ਤਕ ਪੁਜ਼ਾਣ ਲਈ ਮੈ ਤੈਨੂੰ 
ਚੁਣਿਆ ਹੈ । ਤੂੰ ਆਮ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜਾਹ । ਮੇਰਾ ਫੈਸਲਾ ਅਟੱਲ ਹੈ । ਗੌਤਮ ਨੇ 
ਚੰਨੇ ਨੂੰ ਵਾਪਿਸ ਵਿਦਾ ਕੀਤਾ ਤੇ ਕਿਰਪਾਨ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਰੇਸਮ ਵਰਗੇ ਕੇਸ ਕੱਟ ਕੇ 
ਭਿੱਖੂ ਹੋ ਗਿਆ । 

ਇਸ ਰਾਤ ਜੋ ਕੁੱਝ ਵਾਪਰਿਆ, ਬੋਧੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਂ-ਤਿਆਗ 
(78੬ 6068੧ ੧੬॥੫॥੦੧੩6੦॥) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਕ ਨਵਾਂ ਸੂਰਜ ਸੰਸਾਰ ਦੇ 
ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਉਦਯ ਹੋਣ ਲਈ ਅੰਗੜਾਈ ਲੈ ਰਿਹਾ ਸੀ । 

ਕਿਸੇ ਅਜਨਬੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਸਤਰ ਉਤਾਰ ਕੇ ਦਿੱਤੇ ਤੇ ਕੇਵਲ ਇਕ ਕੱਪੜਾ 
ਲੱਕ ਦੁਆਲੇ ਲਪੇਟਣ ਲਈ ਲੈ ਲਿਆ । ਉਹ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਇਕੱਲਾ ਤੁਰਦਾ 
ਗਿਆ । ਦੁਰ-ਦੁਰਾਡੇ ਗਿਆ । ਜਿਥੋਂ ਕਿਤੋਂ ਕੁਝ ਮਿਲਦਾ, ਮੰਗ ਕੇ ਖਾ ਲੈਂਦਾ ਤੇ 
ਨੀਂਦ ਆਉਣ ਤੇ ਰੁੱਖ ਹੇਠਾਂ ਸੌ ਜਾਂਦਾ । ਤੁਰਦਾ ਤ ਭਦਾ ਕਈ ਦਿਨਾਂ ਬਾਅਦ ਉਹ 
ਮਗਧ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਰਾਜਗ੍ਰਹਿ ਨੇੜੇ ਅੱਪ= _ਗਿਮਾ । ਇਹ ਸ਼ਹਿਰ ਰਾਜਾ 
ਬਿੰਬੀਸਾਰ ਨੇ ਵਸਾਇਆ ਸੀ । ਸ਼ਹਿਰ ਤੋ` ਸਾਹ: ਉਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਆਸਣ 
ਜਮਾਇਆ ਤੇ ਤਪੱਸਿਆ ਕਰਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ , ਰਾਸਗ੍ਰਹਿ ਵਿਚ ਘਰੋ ਘਰੀ 
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ਖਬਰ ਪੇਂਜ ਗਈ ਕਿ ਇਕ ਖੂਬਸੂਰਤ ਨੌਜਵਾਨ ਮੰਗਤਾ ਬਣਿਆ ਤਪ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਦੇਖਣ ਵਾਸਤੇ ਲੋਕ ਆਉਣ ਲੱਗ ਗਏ । ਇਹ ਖਬਰ ਰਾਜੇ ਬਿੰਬੀਸਾਰ 
ਤਕ ਵੀ ਪੁੱਜੀ । ਉਹ ਵੀ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਗਿਆ ਤੇ ਗੌਤਮ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਕਹਿਣ 
ਲੱਗਾ, ਤੁਹਾਡੇ ਹੱਥ ਕਿਸੇ ਵੱਡੀ ਹਕੂਮਤ ਦੀ ਵਾਗਡੋਰ ਸੰਭਾਲਣ ਲਈ ਬਣੇ ਹੋਏ 
ਹਨ, ਹੈ ਸੰਨਿਆਸੀ, ਭਿਖਾਰੀਆਂ ਦਾ ਲੋਟਾ ਤੁਹਾਡੇ ਹੱਥ ਵਿੱਚ ਸੋਭਾ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ । 
ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਸਲਤਨਤ ਨਾਲੋ ਨਿਰਮਲਤਾ, ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਵੱਡੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਹਨ । ਜੇ ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ, ਸੁਖ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਰਾਜੇ ਸਾਧੂਆਂ ਪਾਸ ਜਾ ਕੇ ਫਰਿਆਦਾਂ ਨਾ 
ਕਰਦੇ । ਮੇਰੀ ਆਪ ਅੱਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਹੈ ਕਿ ਮੇਰੇ ਉਪਰ ਤਰਸ ਨਾ ਖਾਓ । ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਉਤੇ ਤਰਸ ਕਰੋ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨੇ ਲਤਾੜ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ 
ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਸਿਰ ਝੁਕਾਇਆ ਤੇ ਕਿਹਾ - “ਮੇਰੀ ਕਾਮਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਚੀਜ਼ ਦੀ 
ਤਲਾਸ਼ ਵਿਚ ਤੁਸੀਂ ਨਿਕਲੇ ਹੋ ਉਸਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰੋ । ਜਦੋਂ ਤੁਹਾਨੂੰ ਉਹ ਹਾਸਲ ਹੋ 
ਜਾਵੇ, ਮੇਰੀ ਬੇਨਤੀ ਹੈ ਫਿਰ ਇਧਰ ਆਉਣਾ । ਮੈਂ ਤੁਹਾਡਾ ਸਿੱਖ ਬਣਨਾ 
ਚਾਹਾਂਗਾ ।” ਇਹ ਘਟਨਾ 522 ਪੂਰਬ ਈਸਾ ਦੀ ਹੈ ਜਦੋ ਬਿੰਬੀਸਾਰ ਗੌਤਮ ਨੂੰ 
ਮਿਲਿਆ । 

ਉਹ ਜੰਗਲਾਂ ਵਿਚ ਘੁੰਮਦਾ ਫਿਰਦਾ ਰਿਹਾ । ਕਈ ਸਾਧੂਆਂ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆ ਤੇ 
ਚੰਗੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਸਿੱਖੀਆਂ ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਤਸੱਲੀ ਨਾ ਹੋਈ । ਉਸ ਨੇ ਫਾਕੇ ਕੱੱਟਣੇ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਪੰਜ ਹੋਰ ਸਾਧੂਆਂ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਹਠ ਤਪ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ । ਇੰਨੀ 
ਸਖਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਕਈ ਵਾਰ ਬੇਹੋਸ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ । ਇਕ ਵਾਰ ਤਾਂ ਸਮਾਧੀ ਇੰਨੀ 
ਲੰਮੀ ਹੋ ਗਈ ਸੀ ਕਿ ਨਾਲ ਦੇ ਸਾਧੂਆਂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮ੍ਰਿਤਕ ਸਮਝ ਲਿਆ ਸੀ । ਛੇ 
ਸਾਲ ਉਸ ਨੇ ਕਠਿਨ ਤਪੈਂਸਿਆ ਕੀਤੀ । ਨਦੀ ਦੇ ਕਿਨਾਰੇ ਰੁੱਖ ਹੇਠ ਇਕ ਪੈਂਥਰ 
ਉੱਤੇ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਆਸਣ ਜਮਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਲੱਗਾ । ਸਵੇਰ 
ਸਾਰ ਨਿਕਲਦਾ ਤੇ ਆਬਾਦੀ ਵੱਲ ਚਲਿਆ ਜਾਂਦਾ । ਕਿਸੇ ਘਰ ਦੇ ਬੂਹੇ ਐੱਗੇ 
ਆਪਣੇ ਖੌਬੇ ਹੱਥ ਦੀ ਹਥੈਲੀ ਫੈਲਾ ਕੇ ਭੀਖ ਮੰਗਦਾ । ਜੋ ਵੀ ਮਿਲਦਾ - ਬਾਸੀ 
ਰੋਟੀ ਜਾਂ ਦਾਣੇ ਚਬਾ ਕੇ ਨਦੀ ਦਾ ਪਾਣੀ ਪੀ ਲੈਂਦਾ ਤੇ ਅਗਲੀ ਸਵੇਰ ਤਕ 
ਤਪੱਸਿਆ ਕਰਦਾ । ਜੇ ਇਕ ਘਰੋ ਇਨਕਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਤਦ ਉਹ ਬਿਨਾ ਕੁੱਝ ਖਾਧੇ 
ਅਗਲੇ ਐੱਠ ਪਹਿਰ ਤਪਂਸਿਆ ਕਰਦਾ । ਇਉ” ਕਰਦਿਆਂ ਕਰਦਿਆਂ ਕਈ ਸਾਲ 
ਬੀਤ ਗਏ ਤੇ ਉਹ ਹੱਡੀਆਂ ਦਾ ਇਕ ਪਿੰਜਰ ਬਣ ਗਿਆ । 

ਇਕ ਵਾਰ ਗੌਤਮ ਨੇ ਆਪਣੇ ਚੇਲਿਆਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਿਨਾਂ ਬਾਰੇ ਯਾਦ 
ਕਰਦਿਆਂ ਦੱਸਿਆ ਸੀ, “ਮੈਂ ਬਹੁਤ ਘੋਂਟ ਖੁਰਾਕ ਉਤੇ ਗੁਜ਼ਾਰਾ ਕਰਦਾ । ਇਉ 
ਕਰਦਿਆਂ ਹਫਤੇ ਮਹੀਨੇ ਤੇ ਸਾਲ ਬੀਤਦੇ ਗਏ । ਜਦੋ_ਮੈਂ`_ਮਹਿਲ ਵਿਚੋ” 
ਨਿਕਲਿਆ ਸਾਂ ਤਾਂ ਇਸ ਤਰਾਂ ਦਾ ਸਾਂ ਜਿਵੇਂ ਮਿਹਨਤੀ ਕਿਸਾਨ ਨੇ ਉਪਜਾਊ 
ਜ਼ਮੀਨ ਵਿਚ ਖਾਦ ਪਾ ਕੇ ਗੰਨਾ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ- ਅਜਿਹਾ ਰਸਦਾਇਕ ਗੰਨਾ 
ਸਿਹਤਮੰਦ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸੁਹਣਾ ਲਗਦਾ ਹੈ । ਉਸ ਗੰਨੇ ਨੂੰ ਜੇਠ ਮਹੀਨੇ ਦੀ ਲੋਅ 
ਵਿਚ ਕਈ ਦਿਨ ਵਾਸਤੇ ਧੁੱਪੇ ਸੁੱਟ ਦਿਉ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀਆਂ ਪੋਰੀਆਂ ਫਟ ਜਾਂਦੀਆਂ 
ਹਨ ਉਹ ਮੁੜ ਕੇ ਵਿੰਗਾ-ਟੇਢਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਕਿਤੋਂ ਹਰਾ, ਕਿਤੋਂ ਕਾਲਾ, ਕਿਤੋ" 
ਪੀਲਾ ਹੋ. ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਮੇਰੀਆਂ ਲੱਤਾਂ ਬਾਹਾਂ ਦੀ ਹਾਲਤ ਇਹੋ ਜਿਹੇ ਸੁੱਕੇ ਗੰਨੇ 
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ਵਰਗੀ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਇਕ ਦਿਨ ਮੇਰੇ ਲਾਗਿਉਂ” ਯਾਤਰੂ ਲੰਘੇ । ਇਕ ਬੰਦਾ 
ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ “ਉਹੋ ! ਦੇਖੋ ਕਿੰਨਾ ਪੀਲਾ ਰੰਗ ਹੈ ਇਸ ਸੰਨਿਆਸੀ ਦਾ ।” ਦਿਨ 
ਲੰਘੇ । ਮੁਸਾਫਰਾਂ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਟੋਲੀ ਲੰਘੀ ਤਾਂ ਇਕ ਔਰਤ ਮੇਰੇ ਵੱਲ ਦੇਖ ਕੇ 
ਡਰ ਗਈ ਤੇ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਦੇ ਰਾਹੀਆਂ ਨੂੰ ਕਹਿਣ ਲੱਗੀ - ਦੇਖੋ ਦੇਖੋ ਕਿੰਨਾ 
ਕਾਲਾ ਰੰਗ ਹੈ ਇਸ ਤਪੱਸਵੀ ਦਾ । ਮੇਰੇ ਰੰਗ ਬਾਰੇ ਮੱਤਭੇਦ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਏ ਸਨ । 
ਤੁਸੀਂ ਆਪਣੀ ਪਿੱਠ ਤੇ ਹੱਥ ਫੇਰਦੇ ਹੋ ਤਾਂ ਤੁਹਾਨੂੰ ਰੀੜ੍ਹ ਦੀ ਹੱਡੀ ਮਹਿਸੂਸ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਮੈਂ ਪੇਟ ਉਪਰ ਹੱਥ ਫੇਰਦਾ ਸਾਂ ਤਾਂ ਰੀੜ੍ਹ ਦੀ ਹੱਡੀ ਮਹਿਸੂਸ ਹੁੰਦੀ ਸੀ । ਪੇਟ 
ਕਿੱਥੇ ਰਹਿ ਗਿਆ ਸੀ? ਜਿਸ ਨੂੰ ਮੈ ਪੇਟ ਆਖਦਾ ਹਾਂ ਉਥੇ ਤਾਂ ਗਿੱਲੇ ਰੇਤ ਉਪਰ 
ਊਠ ਦੀ ਇਕ ਪੈੜ ਸੀ ਕੇਵਲ - ਪੇਟ ਨਹੀ ਰਿਹਾ ਸੀ । ਇਕ ਦਿਨ ਮੈ ਬੈਠਿਆਂ 
ਬੈਠਿਆਂ ਆਪਣੀਆਂ ਬਾਹਾਂ ਤੇ ਨਜ਼ਰ ਮਾਰੀ, ਲੰਮੇ ਲੰਮੇ ਵਾਲ ਉੱਗੇ ਹੋਏ ਸਨ । 
ਸੱਜਾ ਹੱਥ ਮੈਂ ਆਪਣੀ ਖੱਬੀ ਬਾਂਹ ਤੇ ਫੇਰਿਆ ਤਾ ਸਾਰੇ ਵਾਲ ਝੜ ਕੇ ਜ਼ਮੀਨ ਤੇ 
ਡਿੱਗ ਪਏ । ਮੇਰੀ ਚਮੜੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸੈਂਤਿਆ ਨਹੀਂ ਰਹੀ ਸੀ ਕਿ ਉਹ ਵਾਲਾਂ ਨੂੰ 
ਪਕੜ ਕੇ ਰੱਖ ਸਕੇ । ਸਰੀਰ ਨਿਰਬਲ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ । ਜਿਸ ਨੂੰ ਮੈਂ ਸਰੀਰ ਆਖਦਾ 
ਹਾਂ= ਸਰੀਰ ਕਿਥੇ ਸੀ ਇਹ? ਜਿਵੇ ਝੌਂਪੜੀ ਦਾ ਮਾਲਕ ਉਜੜ ਜਾਵੇ ਤੇ ਮੁੱਦਤ 
ਤਕ ਵਾਪਸ ਨਾ ਆਵੇ ਤਾਂ ਝੋਂਪੜੀ ਦਾ ਘਾਹ ਫੂਸ ਸਭ ਉਡ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਕੁੱਝ 
ਵਿੰਗੇ ਟੇਢੇ, ਟੁੱਟੇ-ਭੱਜ਼ੇ ਬਾਂਸ ਤੇ ਡੰਡੇ ਦਿਖਾਈ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਸਰੀਰ ਵਿਚੋਂ 
ਇਸ ਦਾ ਮਾਲਕ ਕਿਤੇ ਚਲਾ ਗਿਆ ਸੀ - ਲੱਤਾਂ ਬਾਹਾਂ ਕਿਥੇ ਸਨ ?- ਵਿੰਗੇ ਟੇਢੇ 
ਕੁੱਝ ਡੰਡੇ ਬਾਕੀ ਬਚੇ ਸਨ ।”” 


ਨਿਰਵਾਣ 


ਇਕ ਦਿਨ ਉਹ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਿਆਨ ਮਗਨ ਸੀ ਕਿ ਇਕ ਨੌਜਵਾਨ ਔਰਤ ਆਈ 
ਤੇ ਸਿਧਾਰਥ ਅੱਗੇ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਇਕ ਕਟੋਰਾ ਲਿਆ ਰੱਖਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਖੀਰ 
ਰਿੰਨ੍ਹ ਕੇ ਲਿਆਂਦੀ ਸੀ । ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਥੋੜ੍ਹੀ ਕੁ ਖੀਰ ਖਾਣ ਲਈ ਹਮੇਸ਼ਾ ਵਾਂਗ ਆਪਣਾ 
ਖੱਬਾ ਹੱਥ ਅੱਗੇ ਫੈਲਾਇਆ ਤਾਂ ਨੇੜਿਉ” ਦੀ ਗਵੱਈਆਂ ਦੀ ਇਕ ਟੋਲੀ ਲੰਘੀ । 
ਰਸਤੇ ਰਸਤੇ ਤੁਰੇ ਜਾਂਦੇ ਉਹ ਜਿਹੜਾ ਗੀਤ ਗਾ ਰਹੇ ਸਨ ਉਸ ਦੇ ਬੋਲ ਸਨ - 
ਆਪਣੀ ਸਿਤਾਰ ਦੀਆਂ ਤਾਰਾਂ ਨੂੰ ਇੰਨੀਆਂ ਢਿੱਲੀਆਂ ਨਾ ਛੱਡ 
ਕਿ ਸੰਗੀਤ ਪੈਦਾ ਹੀ ਨਾ ਹੋਵੇ 
ਆਪਣੀ ਸਿਤਾਰ ਦੀਆਂ ਤਾਰਾਂ ਨੂੰ ਇੰਨੀਆਂ ਨਾ ਕਸ 
ਕਿ ਟੁੱਟ ਹੀ ਜਾਣ । 
ਸਿਧਾਰਥ ਨੂੰ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੋਇਆ - ਇਹੀ ਤਾਂ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦਾ ਰਹੱਸ ਹੈ । 
ਐਸ਼ਵਰਜ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋਣ ਨਾਲ ਸੱਚ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗੀ । ਨਾ ਇਹ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਫਾਕੇ ਕੱਟਣ ਨਾਲ ਹੋਵੇਗੀ । ਇੱਥੋਂ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਚਲਾਏ ਧਰਮ ਦਾ ਮੱਧ 
ਮਾਝਗ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਔਰਤ ਨੇੜੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚੋਂ ਆਈ ਸੀ । 
ਗੋਂਤਮ ਨੇ ਖੀਰ ਦਾ ਸਾਰਾ ਕਟੋਰਾ ਖਾਧਾ । ਇਸ ਔਰਤ ਨੂੰ ਅਸੀਸਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਤੇ 
ਪੁੱਛਿਆ ਕਿਵੇਂ ਆਈ? ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ “ਜੀ ਮੇਰਾ ਨਾਮ ਸੁਜਾਤਾ ਹੈ । ਘਰ ਵਿਚ 
ਸੁਖ ਸ਼ਾਂਤੀ ਹੈ । ਮੇਰੀ ਗਾਂ ਸੂਈ ਹੈ । ਗਾਂ ਦੇ ਸੂਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮੈਂ ਫੈਸਲਾ ਕਰ 
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ਲਿਆ ਸੀ ਕਿ ਜਦੋਂ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਇਸ ਦਾ ਦੁੱਧ ਘਰ ਵਿਚ ਰੱਖਾਂਗੀ ਤਾਂ ਖੀਰ 
ਬਣਾ ਕੇ ਕਿਸੇ ਸਾਧੂ ਨੂੰ ਖੁਆਵਾਂਗੀ । ਆਪ ਦੀ ਅਸੀਸ ਲੈਣ ਆਈ ਹਾਂ ।” ਗੌਤਮ 
ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਦਾ ਸੁਖੀ ਰਹਿਣ ਦੀਆਂ ਫਿਰ ਅਸੀਸਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ । ਉਸ ਦੇ ਜਾਣ 
ਉਪਰੰਤ ਉਹ ਉਠਿਆ, ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਨਦੀ ਤਕ ਗਿਆ । ਹੱਥ ਮੂੰਹ ਧੋਤੇ, ਪਾਣੀ 
ਪੀਤਾ ਤੇ ਵਾਪਸ ਆਪਣੇ ਚੁਣੇ ਰੁੱਖ ਵੱਲ ਆਣ ਲੱਗਾ । ਇਧਰ ਉਧਰ ਸੁੱਕਾ ਘਾਹ 
ਸੀ । ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੱਥਾਂ ਨਾਲ ਘਾਹ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ ਤੇ ਉਸ ਦਾ ਇਕ 
ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਗੈਂਦਾ ਬਣਾਇਆ । ਇਸ ਆਸਣ ਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਉਸ ਲੇ ਫਿਰ ਬੰਦਗੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ । ਅਚਾਨਕ "ਉਸ ਦਾ ਅੰਦਰ ਬਾਹਰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਵਾਨ ਹੋ ਗਿਆ । 
ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ । ਇਹ ਉਚਤਮ ਅਨੁਭਵ ਇਕ ਤੋ ਬਾਅਦ ਇਕ, 
ਉਸ ਨੂੰ ਲਗਾਤਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਤੇ ਹਰ ਵਾਰ ਉਹ ਉਚੇਰੀ ਮੰਜ਼ਿਲ ਤੇ ਪੁੱਜਦਾ । 
ਜਿਸ ਵਸਤ ਦੀ ਉਸ ਨੂੰ ਤਲਾਸ਼ ਸੀ ਉਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਗਈ ਸੀ । ਹੁਣ ਇਸ ਦੇ 
ਪ੍ਰਚਾਰ ਦੀ ਲੋੜ ਸੀ । ਬੁੱਧ ਦਾ ਦਿਲ ਕੀਤਾ ਕਿ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਰਹੱਸ ਸਭ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂਆਂ ਸਾਹਮਣੇ ਖੋਲ੍ਹਿਆ ਜਾਵੇ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਸੀ, ਪਰ ਉਹ ਸਾਰੇ ਇਸ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚੋਂ ਵਿਦਾ ਹੋ ਗਏ ਸਨ । 

ਬੁੱਧ ਨਾਲ ਜਿਹੜੇ ਪੰਜ ਹੋਰ ਸਾਥੀ ਤਪ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਜਦੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੇ ਦੇਖਿਆ 
ਕਿ ਉਹ ਖਾਣ ਪੀਣ ਲੱਗ ਗਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਉਸ ਨੂੰ ਪਾਪੀ ਆਖ ਕੇ ਛੱਡ ਗਏ । 
ਬੁੱਧ ਨੇ ਸੋਚਿਆ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਨਵੇਂ ਧਰਮ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇ । ਪਤਾ ਲੱਗਾ ਕਿ 
ਉਹ ਬਨਾਰਸ ਲਾਗੇ ਸਾਰਨਾਥ ਦੇ ਸਥਾਨ ਵਿਖੇ ਸਨ । ਗੌਤਮ ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਗਿਆ । 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਤਪੇਂਸਵੀਆਂ ਨੂੰ ਉਸਨੇ ਪਹਿਲਾ ਬੋਧ-ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ । ਪਾਲੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ- “ਇਥੇ ਉਸ ਨੇ ਧਰਮ ਚੱਕਰ ਨੂੰ ਪਹਿਲਾ ਗੇੜਾ ਦਿੱਤਾ ।” 
ਚਾਰ ਆਰੀਆ ਸੱਚ, ਅਸ਼ਟਾਂਗ ਮਾਰਗ ਅਤੇ ਨਿਰਵਾਣ ਉਪਰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ । 

ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਲੋਕ ਬੋਧਸੰਘ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਲੱਗੇ । ਰਾਜਾ ਬਿੰਬੀਸਾਰ 
ਸਿਧਾਰਥ ਦਾ ਸ਼ਾਗਿਰਦ ਬਣਿਆ । ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਅਖਾਉਤੀ ਅਛੂਤ ਅਤੇ 
ਵਿਦਵਾਨ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਬੋਧੀ ਬਣ ਗਏ ਤੇ ਦੇਰ ਤੋਂ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਤ ਵੈਦਿਕ 
ਕਰਮਕਾਂਡ ਨੂੰ ਭਾਰੀ ਸੈੱਟ ਵੱਜੀ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਮਾਗਧੀ ਅਤੇ ਪਾਲੀ ਲੋਕ ਬੋਲੀਆਂ ਵਿਚ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤੇ । ਵੈਦਿਕ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਕੇਵਲ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਗਈ 
ਸੀ ਜੋ ਜਨ ਸਾਧਾਰਣ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਤੋਂ ਪਰੇ ਸੀ । ਇਹ ਧਰਮ ਇਸ ਕਰਕੇ ਵੀ ਬੜੀ 
ਤੇਜ਼ੀ ਨਾਲ ਫੈਲਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਬੁੱਧ ਨਾ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਨੂੰ ਦੇਵਭਾਸ਼ਾ ਮੰਨਦਾ ਸੀ ਨਾ ਉਸ 
ਦਾ ਜਾਤਪਾਤ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਸੀ । ਭਾਰੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਲੋਕ ਆਕਰਸ਼ਿਤ ਹੋਣ 
ਲੱਗੀ । ਸਖਤ ਬੰਦਸ਼ਾਂ ਨਹੀ ਸਨ । ਜਿਹੜਾ ਵਿਅਕਤੀ ਸੰਘ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਿਆਂ 
ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਨ ਲਗਦਾ ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਕੇ ਗਲਤੀ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ 
ਸੰਘ ਛੱਡਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਸੀ । 

ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਦੇਰ ਤਕ ਸਿਧਾਰਥ ਧਰਮ ਦਾ ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ 
ਪਰਚਾਰ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ । ਰਾਜਾ ਸੁਧੋਧਨ ਅਤੇ ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਦੀ ਪਰਜਾ ਆਪਣੇ 
ਜੋਗੀ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਨੂੰ ਦੇਖਣ ਲਈ ਵਿਆਕੁਲ ਸੀ । ਪਿਤਾ ਬੁੱਢਾ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ । 
ਉਸ ਨੇ ਬੁੱਧ ਨੂੰ ਸੈਂਦਣ ਲਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੂਤ ਭੇਜੇ । ਦੂਤਾਂ ਨੇ ਕਿਹਾ, “ਹੇ ਸੁਆਮੀ, 
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ਪਰਜਾ ਆਪਦੇ ਪ੍ਰਵਚਨ ਸੁਣਨ ਅਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਦੀ ਇਛੁਕ ਹੈ । ਮਹਾਰਾਜ 
ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ - ਇਕ ਕੰਵਲ ਫੁੱਲ ਮੁੱਦਤ ਤੋਂ ਅੰਧਕਾਰ ਵਿਚ ਬੰਦ ਪਿਆ 
ਉਡੀਕ ਰਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਇੱਧਰ ਵੀ ਕਦੀ ਸੂਰਜ ਚੜ੍ਹੇ ਤੇ ਇਹ ਕੰਵਲ ਖਿੜੇ ।” 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਸੱਦਾ ਮਨਜ਼ੂਰ ਕਰ ਲਿਆ ਤੇ ਭਿੱਬੂਆਂ ਸਮੇਤ ਕਪਿਲਵਸੜੂ ਵੱਲ 
ਚਾਲੇ ਪਾ ਦਿੱਤੇ । ਉਸ ਨੇ ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਸ਼ਹਿਰ ਦੇ ਬਾਹਰਵਾਰ ਅੰਬਾਂ ਦੇ ਬਾਗ ਵਿਚ 
ਡੇਰੇ ਲਾ ਲਏ । ਮਹਿਲ ਵਿਚ ਖੁਸ਼ੀਆਂ ਦੀ ਲਹਿਰ ਦੌੜ ਗਈ ਜਦੋ' ਪਤਾ ਲੱਗਾ 
ਕਿ ਯੁਵਰਾਜ ਆਇਆ ਹੈ । ਪਿਤਾ ਤਿਆਰ ਹੋਣ ਲੱਗਾ ਤਾਂ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੂੰ ਸੁਨੇਹਾ 
ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਤਿਆਰ ਹੋ ਜਾਓ, ਯੁਵਰਾਜ ਪਾਸ ਚੌਲਾਂਗੇ । ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਉੱਤਰ 
ਭੇਜਿਆ ਕਿ ਉਹ ਉਥੇ ਜਾਣ ਦੀ ਇਛੁਕ ਨਹੀਂ । 

ਪਿਤਾ ਨੇ ਫਿਰ ਸੁਨੇਹਾ ਭੇਜਿਆ ਤਾਂ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਕੇਵਲ ਮੈ” ਹੀ 
ਨਹੀਂ, ਰਾਹੁਲ ਨੂੰ ਵੀ ਉਥੇ ਨਹੀਂ`ਜਾਣ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇਗਾ । ਰਾਜਾ ਸੁਧੋਧਨ ਯਸ਼ੋਧਰਾ 
ਦੇ ਮਹਿਲ ਵਿਚ ਆਪ ਚਲਾ ਗਿਆ ਤੇ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ-ਪੁੱਤਰੀ ਜ਼ਿਦ ਉਚਿਤ 
ਨਹੀਂ । ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਕਿਵੇ ਉਹ ਸਾਡੇ ਦੇਸ ਵਲ ਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਫਿਰ 
ਕਦੀ ਆਵੇ ਕਿ ਨਾ । ਉਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਦੁਖ ਝੱਲੇ ਹਨ । ਸਾਨੂੰ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । 
ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਮਹਿਲ ਵਿਚੋਂ ਬਣਵਾਸ ਲੈਣ ਦਾ ਫੈਸਲਾ ਉਸ ਦਾ ਆਪਣਾ 
ਸੀ ਪਿਤਾ ਜੀ । ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀਂ ਨਾਲ ਉਹ ਵਾਪਿਸ ਆਇਆ ਹੈ । ਉਸ ਦਾ 
ਆਉਣਾ ਜਾਂ ਨਾ ਆਉਣਾ ਮੇਰੇ ਲਈ ਅਰਥਹੀਣ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਫੈਸਲਿਆਂ 
ਵਿਚ ਮੈ' ਹਿੱਸੇਦਾਰ ਨਹੀਂ” ਹਾਂ । ਰਹੀ ਗੱਲ ਦੁਖ ਝੱਲਣ ਦੀ । ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਭੁੱਖਾਂ ਤੇਹਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਸ਼ਟ ਝੱਲੇ । ਜਿਹਡਾ ਕੰਮ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ 
ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ ਉਹ ਕੰਮ ਕਰਨ ਵਿਚ ਕੀ ਦੁੱਖ? ਅਸੀਂ ਉਹ ਅਭਾਗੇ ਹਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਕਸ਼ਟ ਸਾਡੀ ਮਰਜ਼ੀ ਤੋਂ ਬਗੈਰ ਮਿਲੇ । ਪਤਾ ਲੱਗਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਵਚਨਾ 
ਵਿਚ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ... ਇੱਛਿਤ ਵਸਤੂ ਨਾ ਮਿਲੇ ਤਾਂ ਦੁੱਖ । ਜੇ ਅਣਇੱਛਿਤ ਵਸਤੂ ਮਿਲੇ 
ਤਾਂ ਦੁੱਖ । ਸਭ ਦੁੱਖ ਹੀ ਦੁੱਖ ਹੈ । ਪਿਤਾ ਜੀ ਉਸ ਨੂੰ ਇੱਛਿਤ ਵਸਤਾਂ ਮਿਲੀਆਂ 
ਅਤੇ ਸਾਨੂੰ ਜੋ ਮਿਲਿਆ ਉਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਸਾਡੀ ਇੱਛਾ ਨਹੀਂ ਸੀ ।” 

ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਫਿਰ ਕਿਹਾ, ਪਰ ਜੇ ਉਸ ਨੇ ਪੁਛ ਲਿਆ ਕਿ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਕਿਉੱ 
ਨਹੀਂ ਆਈ? 

ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਅਜਿਹਾ ਪੁੱਛਣ ਦੀ ਉਸ ਨੂੰ ਲੋੜ ਨਹੀਂ । ਪਰ ਜੇ 
ਕਿਧਰੇ ਪੁੱਛ ਲਵੇ ਤਾਂ ਆਖਣਾ ਕਿ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਕਿਹਾ ਸੀ, “ਜੇ ਮੇਰੇ ਵਿਚ ਨੇਕੀ ਦਾ 
ਕੋਈ ਕਣ ਬਾਕੀ ਹੈ - ਤੇ ਗੌਤਮ ਨੂੰ ਉਸ ਨੇਕੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ ਹੈਤਾਂ ਉਹ 
ਮੰਗਤਾ ਮੇਰੇ ਦਰਵਾਜੇ ਉਤੇ ਭੀਖ ਮੰਗਣ ਅਵੱਸ਼ ਆਏਗਾ ।” ਬੋਧ ਕਥਾਵਾਂ 
ਦਸਦੀਆਂ ਹਨ ਕਿ ਭਰੇ ਮਨ ਨਾਲ ਪਿਤਾ ਆਪਣੇ ਮਹਾਂਮੰਤਰੀ ਅਤੇ ਸੈਨਾਪਤੀ 
ਸਮੇਤ ਸਿਧਾਰਥ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਤੁਰ ਪਿਆ । ਬੁੱਧ ਭਿੱਖੂਆਂ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਬੈਠਾ 
ਸੀ । ਮਹਾਂਮੰਤਰੀ, ਸੈਨਾਪਤੀ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਇਸ ਤਪਂਸਵੀ ਦੇ ਚਰਨੀ 
ਹੱਥ ਲਾਏ । ਬਾਕੀ ਲੋਕ ਪਿਛੇ ਹਟ ਗਏ । ਪਿਤਾ ਆਪਣੇ ਬੇਟੇ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹੋ ਕੇ 
ਲਜ਼ਦੀਕ ਬੈਠ ਗਿਆ । ਦੇਰ ਤਕ ਪਿਉ ਪੁੱਤਰ ਖਾਮੋਸ਼ ਬੈਠੇ ਰਹੇ । ਸਿਧਾਰਥ ਚੁੱਪ 
ਸੀ ਕਿਉਂਕਿ ਜੁੱਗਾਂ ਦੀ ਅਨੰਤ ਸਾਂਤੀ ਉਸ ਦੇ ਦਿਲ ਅੰਦਰ ਸਮਾਈ ਹੋਈ ਸੀ । 
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ਗੱਲ ਕਰਨ ਜਾਂ ਗੱਲ ਸੁਣਨ ਦੀ ਉਸ ਨੂੰ ਕਾਹਲ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਬਜ਼ੁਰਗ ਪਿਤਾ 
ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ ਇਸ ਕਰਕੇ ਚੁਪ ਰਿਹਾ ਕਿਉਕਿ ਇਹ ਘੜਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਰ 
ਚੁੱਕਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਤੇ ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਵੀ ਛਲਕ ਸਕਦਾ ਸੀ । ਦਿਲ ਕਰੜਾ ਕਰਕੇ 
ਆਖਿਰ ਉਹ ਬੋਲਿਆ, “ਕੀ ਤੂੰ ਸਾਡੇ ਤੋਂ ਏਨੀ ਦੂਰ ਚਲਾ ਗਿਆ ਹੈ“ ਸਿਧਾਰਥ 
ਕਿ ਹੁਣ ਮੈ ਤੈਨੂੰ ਕਦੀ ਵਾਪਸ ਨਹੀਂ` ਬੁਲਾ ਸਕਾਂਗਾ? 

ਸਿਧਾਰਥ ਖਾਮੋਸ਼ ਰਿਹਾ । 

ਪਿਤਾ ਨੇ ਫਿਰ ਕਿਹ - ਇਕ ਸਲਤਨਤ ਮੈ ਤੇਰੇ ਚਰਨਾਂ ਵਿਚ ਅਰਪਣ 
ਕਰਨੀ ਚਾਗੁੰਦਾ ਹਾਂ ਯੁਵਰਾਜ ਗੌਤਮ । ਸਵੀਕਾਰ ਕਰੇਗਾ? 

ਗੌਤਮ ਖਾਮੋਸ਼ ਰਿਹਾ । 

ਤੀਜੀ ਵਾਰ ਪਿਤਾ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਮੈਂ” ਤੈਨੂੰ ਨਿਕੇ ਹੁੰਦੇ ਤੋ ਰੀ ਜਾਣਦਾ ਹਾਂ 
ਸਿਧਾਰਥ, ਸੈੱਚ ਇਹ ਹੈ ਯੁਵਰਾਜ ਕਿ ਮੇਰੇ ਵਲੋਂ ਭੇਟਾ ਕੀਤੀ ਹੋਈ“ਇਸ ਸਲਤਨਤ 
ਨੂੰ ਤੂੰ ਸੁਆਹ ਦੀ ਇਕ ਚੁਟਕੀ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਕੁੱਝ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦਾ ॥ ਕੀ ਮੈਂ ਗਲਤ 
ਕਿਹਾ ਹੈ ਗੌਤਮ? 

ਸਾਕਯਮੁਨੀ ਗੌਤਮ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਤੁਹਾਡੀ ਪਰਜਾ ਸੁਖੀ ਵੇਸੇ ਮਹਾਰਾਜ । 
ਨਿਆਂ ਕਰਨ ਲਈ ਤੁਸੀ" ਹਮੇਸ਼ਾ ਤਤਪਰ ਰਹੋ । ਤੁਹਾਡਾ ਦੇਸ ਥੂੰਸ਼ਹਾਲ ਰਹੇ । 
ਪਰਜਾ ਨੂੰ ਤੁਸੀਂ ਓਨਾ ਹੀ ਪਿਆਰ ਕਰੋ, ਜਿੰਨਾ ਤੁਸੀ ਮੈਨੂੰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਸੀ - ਹੁਣ 
ਤਕ ਕਰ ਰਹੇ ਹੋ । ਪਰਜਾ ਦੇ ਭੰਡਾਰੇ ਅੰਨ ਨਾਲ ਤੇ ਤੁਹਾਡੇ ਮਹਿਲ ਧਨ ਨਾਲ 
ਭਰਪੂਰ ਰਹਿਣ ।” ਇਹ ਆਖ ਕੇ ਬੁੱਧ ਚੁੱਪ ਹੋ ਗਿਆ । ਕੁੱਝ ਦੇਰ ਬਾਅਦ ਫਿਰ 
ਬੋਲਿਆ, “ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਅਤੇ ਰਾਹੁਲ ਕਿਵੇ' ਹਨ? ਉਹ ਨਹੀਂ ਆਏ?” 

ਪਿਤਾ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਮੈਂ ਆਉਣ ਵਾਸਤੇ ਕਿਹਾ ਸੀ ਪਰ ਇਨਕਾਰ ਕਰਕੇ 
ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਜੇ ਮੇਰੇ ਵਿਚ ਨੇਕੀ ਹੋਈ ਤਾਂ ਉਹ ਮੰਗਤਾ ਮੇਰ੍ਹੇ ਦਰਵਾਜੇ ਤੇ 
ਭੀਖ ਮੰਗਣ ਜ਼ਰੂਰ ਆਵੇਗਾ ।” 

ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ - “ਸਾਨੂੰ ਉਥੇ ਜਾਣਾ ਪਵੇਗਾ ।” ਉਸ ਨੇ 
ਮਹਾਰਾਜ ਨੂੰ ਵਿਦਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਤੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਸੰਘ ਮਹਿਲ ਵਿਚ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ । 
ਗੌਤਮ ਨੇ ਆਨੰਦ ਅਤੇ ਮੌਦਗਲਿਨ ਨੂੰ ਕਿਹਾ - ਹੁਣ ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ_ਜਾਵਾਂਗੇ । 
ਪਿਤਾ ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ, ਯੁਵਰਾਣੀ ਯਸੋਧਰਾ ਅਤੇ ਯੁਵਰਾਜ ਰਾਹੁਲ ਜਿਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਮੈਨੂੰ ਮਿਲਣਾ ਚਾਹੁਣ - ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਮਿਲਣ ਦੇਣਾ । ਵਿਘਨ ਨਹੀਂ ਪਾਉਣਾ । ਜੋ 
ਉਹ ਕਰਨ, ਜੋ ਉਹ ਕਹਿਣ - ਖਾਮੋਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਸੁਣਨਾ । ਸ਼ਾਂਤ ਰਹਿਣਾ । ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ 
ਕਹਿਣਾ ਸ਼ਾਂਤ ਰਹਿਣ । 

ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ ਖੁਸ਼ੀਆਂ ਦੀ ਲਹਿਰ ਦੌੜ ਗਈ । ਯਸ਼ੋਧਰਾ. ਨੇ-ਰਾਹੁਲ ਨੂੰ 
ਕੀਮਤੀ ਗਹਿਣੇ ਤੇ ਬੇਅੰਤ ਸੁੰਦਰ ਵਸਤਰ ਪਹਿਨਾਏ । ਰਾਹੁਲ ਦੀ ਉਮਰ ਉੱਦੋ 
ਸੱਤ ਸਾਲ ਸੀ । ਯੁਵਰਾਣੀ ਨੇ ਪੁੱਤਰ ਨੂੰ ਕਿਹਾ, ਤੁਹਾਡੇ ਪਿਤਾ ਸਿਧਾਰਥ ਆ ਰਹੇ 
ਹਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਰਨੀ ਹੱਥ ਲਾਉਣੇ । 

ਰਾਹੁਲ ਨੇ ਕਿਹਾ- ਮਾਂ, ਪਿਤਾ ਸੁਧੋਧਨ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕੋਈ ਪਿਤਾ ਹੈ 
ਮੇਰਾ ? 

ਮਾਂ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ ਆਪਣੇ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪਿਤਾ ਹਨ । 
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ਤੇਰੇ ਪਿਤਾ ਸਿਧਾਰਥ ਦੇਰ ਬਾਅਦ ਅੱਜ ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ ਆਉਣਗੇ । ਜਦੋਂ ਉਹ ਤੈਨੂੰ 
ਅਸੀਸ ਦੇਣ ਤਾਂ ਕਹੀ” - “ਤੁਹਾਡਾ ਪੁੱਤਰ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਤੇ ਮੈਂ ਤੁਹਾਡੀ ਦੌਲਤ ਦਾ 
ਵਾਰਸ ਹਾਂ ਪਿਤਾ ਜੀ, ਮੈਨੂੰ ਮੇਰਾ ਹੱਕ ਦਿਉ । ਮੈ ਤੁਹਾਡਾ ਉੱਤਰ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹਾਂ । 
ਰਾਹੁਲ ਪੁੱਤਰ ਤੂੰ ਇਉ ਕਹੀ” ।” 

ਰਾਹੁਲ ਨੇ ਫਿਰ ਪੁਛਿਆ - ਪਰ ਮੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਾਣਦਾ ਨਹੀਂ ਮਾਂ । ਸੁਣਿਆ 
ਹੈ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਭਿੱਖੂ ਇਕੱਠੇ ਆ ਰਹੇ ਹਨ । ਮੈ ਪਿਤਾ ਨੂੰ ਕਿਵੇਂ ਪਛਾਣਾਂਗਾ? ਕੀ 
ਇਹ ਚੰਗਾ ਲੱਗੇਗਾ ਕਿ ਮੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪੁੱਛਾ ਕਿ ਤੁਹਾਡੇ ਵਿਚੋਂ ਮੇਰਾ ਪਿਤਾ ਕੌਣ 
ਹੈ? 

ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਕਿਹਾ- ਤੈਨੂੰ ਪੁੱਛਣ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਨਹੀ” ਪਵੇਗੀ । ਜਿੰਨੇ ਭਿੱਖੂ ਆ 
ਰਹੇ ਹਨ- ਕੁੱਝ ਲੋਹੇ ਰੰਗ ਦੇ ਹਨ, ਕੁੱਝ ਤਾਂਬੇ ਰੰਗ ਦੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਹੈ - 
ਕੇਵਲ ਇਕ, ਜਿਸ ਦਾ ਸਾਰਾ ਜਿਸਮ ਸੋਨੇ ਦਾ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਸੋਨੇ ਦੇ ਰੰਗ 
ਵਾਲਾ ਮੰਗਤਾ ਤੇਰਾ ਪਿਤਾ ਹੋਵੇਗਾ । ਜੋ ਕਦੀ ਸਭ ਰਾਜਕੁਮਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸ੍ਰੋਮਣੀ 
ਯੁਵਰਾਜ ਸੀ, ਉਹੋ ਹੁਣ ਸ੍ਰੋਮਣੀ ਭਿੱਖੂ ਹੈ । 

ਮੁੱਖ ਦਰਵਾਜੇ ਤੇ ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ ਗੌਤਮ ਮੁਨੀ ਦੀ ਉਡੀਕ ਵਿਚ ਮੰਤਰੀ 
ਮੰਡਲ ਸਮੇਤ ਉਸ ਦੇ ਸੁਆਗਤ ਲਈ ਖਲੋਤਾ ਸੀ । ਹੱਥ ਵਿਚ ਭਿੱਖਿਆਪਾਤਰ 
ਲਈ ਜਦੋਂ ਸਿਧਾਰਥ: ਮੁੱਖ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਤੇ ਪੁੱਜਾ ਤਾਂ ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਇਕ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਪਿਤਾ ਦੇ ਦਰਵਾਜੇ ਉਤੇ ਉਸ ਦਾ ਯੁਵਰਾਜ ਪੁੱਤਰ ਹੱਥ ਵਿਚ ਭੀਖ ਮੰਗਣ 
ਵਾਲਾ ਕਟੋਰਾ ਫੜੀ ਖਲੋਤਾ ਹੋਵੇ - ਤਾਂ ਕੀ ਇਹ ਉਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਗੌਤਮ? ਤੈਨੂੰ 
ਠੀਕ ਲਗਦਾ ਹੈ ਇਹ? ਸਾਡੀ ਕੁਲ, ਸਾਕਯਵੰਸ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਪਰੰਪਰਾ ਨਹੀ" ਰਹੀ 
ਯੁਵਰਾਜ । ਇਸ ਕੁਲ ਦੇ ਰਾਜ ਕੁਮਾਰਾਂ ਨੇ ਕਦੀ ਭੀਖ ਨਹੀਂ ਮੰਗੀ ਸੀ ।” 

ਗੌਤਮ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਮੇਰੀ ਕੁਲ ਵਿਚ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੁੰਦਾ ਆਇਆ ਹੈ 
ਮਹਾਰਾਜ । 

ਪਿਤਾ ਨੇ ਪੁੱਛਿਆ - ਕੀ ਤੂੰ ਸਾਕਯਵੰਸ਼ ਦਾ ਰਾਜ ਕੁਮਾਰ ਨਹੀ ਗੌਤਮ? 

ਗੌਤਮ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਮੈਂ ਬੁੱਧਵੰਸ਼ ਵਿਚੋਂ ਹਾਂ । ਮੇਰੇ ਵੰਸ਼ ਦੇ ਲੋਕ ਇਵੇ' ਹੀ 
ਕਰਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਜੇ ਝੋੱਪੜੀ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਤਾਂ ਉਥੇ ਹਕੂਮਤਾਂ ਮੱਥਾ 
ਟੇਕਦੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਜੇ ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ ਧੈਦਾ ਹੋਣ ਤਾਂ ਹੱਥ ਵਿਚ ਨੂਠਾ ਫੜ ਕੇ 
ਗਲੀਆਂ ਵਿਚ ਮੰਗਦੇ ਫਿਰਦੇ ਹਨ । ਸਾਡੀ ਕੁਲ ਦਾ ਇਹੀ ਰਿਵਾਜ ਹੈ ਮਹਾਰਾਜ । 
ਇਥੇ ਮਹਿਲ ਅਤੇ ਝੌਂਪੜੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ । 

ਫਿਰ ਉਹ ਅੰਦਰ ਦਾਖਲ ਹੋ ਗਏ । ਤੁਰਦੇ ਤੁਰਦੇ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਦੇ ਮਹਿਲ ਦੇ 
ਦਰ ਤੇ ਅੱਪੜੇ । ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਅਤੇ ਹੀਰਿਆਂ ਮੋਤੀਆਂ ਨਾਲ ਜੜੀਆਂ ਪੁਸ਼ਾਕਾਂ ਪਹਿਨੀ 
ਰਾਹੁਲ ਉਸ ਦੇ ਸੁਆਗਤ ਲਈ ਖਲੋਤੇ ਸਨ । ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਚਰਨੀ ਹੱਥ ਲਾਉਣ ਲਈ 
ਝੁਕੀ ਤਾਂ ਸਿਧਾਰਥ ਦੀਆਂ ਲੱਤਾਂ ਦੁਆਲੇ ਬਾਹਾਂ ਵਲ ਕੇ ਜ਼ਮੀਨ ਤੇ ਬੈਠ ਗਈ ਤੇ 
ਦੇਰ ਤਕ ਬੈਠੀ ਰਹੀ । ਉਸ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਨਦੀਆਂ ਬਣ ਗਈਆਂ । ਉਸਨੇ ਇਸ 
ਸਾਧੂ ਦੇ ਚਰਨ ਹੰਝੂਆਂ ਨਾਲ ਧੋਏ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਇਸ ਭਿਖਾਰੀ ਨੂੰ ਦਾਨ ਦਿਉ ਜਜਮਾਨ ।? 

ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਉੱਠੀ, ਰਾਹੁਲ ਨੂੰ ਬਾਹਾਂ ਵਿਚ ਚੁੱਕਿਆ ਤੇ ਕਿਹਾ - ਏਸ ਸੰਸਾਰ 
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ਵਿਚ ਅਤੇ ਅਗਲੇ ਪਿਛਲੇ ਸਭ ਸੰਸਾਰਾਂ ਵਿਚ ਮੇਰੇ ਪਾਸ ਸਭ ਤੋਂ ਕੀਮਤੀ ਵਸਤੂ 
ਇਹੋ ਹੈ ਸਾਕਯਮੁਨੀ । ਮੈ ਇਹ ਤੁਹਾਨੂੰ ਸੌਂਪਦੀ ਹਾਂ । ਮੇਰਾ ਦਿੱਤਾ ਦਾਨ ਸਵੀਕਾਰ 
ਕਰੋ ਸੁਆਮੀ । 

ਰਾਹੁਲ ਨੇ ਅੱਗੇ ਵਧਕੇ ਪਿਤਾ ਦੇ ਚਰਨ ਛੁਹੇ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਅਸੀਸਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ । 
ਫਿਰ ਰਾਹੁਲ ਨੇ ਕਿਹਾ, ਪਿਤਾ ਜੀ ਪੁੱਤਰ ਹੋਣ ਸਦਕਾ ਮੈ ਤੁਹਾਡੀ ਦੌਲਤ ਦਾ 
ਵਾਰਸ ਹਾਂ । ਮੈਨੂੰ ਮੇਰਾ ਹੱਕ ਦਿਉ । ਮੈ ਤੁਹਾਡਾ ਉਤਰ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹਾਂ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਭਕੁਵਰਾਜ, ਤੂੰ ਮਹਾਰਾਜ ਸੁਧੋਧਨ ਦਾ ਉਤਰ-ਅਧਿਕਾਰੀ 
ਬਣ । ਤੈਨੂੰ ਰਾਜ ਮਿਲੇਗੀ - ਤਾਜ ਤਖਤ ਮਿਲਣਗੇ । ਮੇਰੇ ਪਾਸ ਤੈਨੂੰ ਦੇਣ ਲਈ 
ਕੀ ਹੈ? ਇਸ ਭਿਖਾਰੀ ਪਾਸ ਇਕ ਮਿੱਟੀ ਦਾ ਲੂਠਾ ਹੈ ਕੇਵਲ । 
ਰਾਹੁਲ ਨੇ ਕਿਹਾ- ਇਹ ਕੀ ਹੈ, ਮੈਨੂੰ ਨਹੀਂ ਪਤਾ । ਪਰ ਪੁੱਤਰ ਹੋਣ ਸਦਕਾ ਜੋ 
ਵੀ ਆਪ ਪਾਸ ਹੈ, ਮੈਂ ਉਸ ਦਾ ਹੱਕਦਾਰ ਹਾਂ । ਮੈਂ ਤੁਹਾਡਾ ਵਾਰਸ ਹਾਂ ਪਿਤਾ ਜੀ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਜਿਸ ਮਹਿਲ ਵਿਚ ਤੂੰ ਜੰਮਿਆ, ਉਥੇ ਇਹੀ ਰਿਵਾਜ ਹੈ 
ਰਾਹੁਲ, ਕਿ ਜਨਮ ਲੈਣ ਸਾਰ ਤੂੰ ਉਸ ਦਾ ਵਾਰਸ ਹੋਵੇ', ਪਰ ਮੇਰੇ ਸੰਘ ਵਿਚ ਕੋਈ 
ਜਨਮ ਲੈਣ ਨਾਲ ਹੀ ਵਾਰਸ ਹੋਣ ਦਾ ਹੱਕਦਾਰ ਨਹੀ` ਬਣਦਾ । ਉਸ ਲਈ ਉਸ 
ਨੂੰ ਕਮਾਈ ਕਰਨੀ ਪਵੇਗੀ । 

ਇਕ ਪਾਸੇ ਖਲੋਤੀ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਵੱਲ ਦੇਖ ਕੇ ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਕਿਹਾ, “ਤੂੰ ਕਮਜ਼ੋਰ 


ਖਾਮੋਸ਼ ਰਹੀ । ਪਿਤਾ ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਕਿਹਾ, ਜਦੋਂ ਤੂੰ ਮਹਿਲ ਤਿਆਗ ਕੇ ਬਣਵਾਸੀ ਹੋ 
ਗਿਆ ਸੈਂ` ਤਾਂ ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਦੇਰ ਤੱਕ ਰਥਵਾਨ ਚੰਨੇ ਨੂੰ ਪੁਛਦੀ ਰਹੀ ਕਿ ਤੂੰ ਜਾਂਦਾ 
ਹੋਇਆ ਕੀ ਕੀ ਕਹਿੰਦਾ ਗਿਆ ਸੈਂ । ਫਿਰ ਇਸ ਨੇ ਚੰਨੇ ਨੂੰ ਕਿਹਾ - ਮੈਨੂੰ ਉਸ 
ਥਾਂ ਲੈ ਚੱਲ ਜਿਥੇ ਉਹ ਵਿਛੜਿਆ ਸੀ । ਚੰਨੇ ਨੇ ਰੱਥ ਜੋੜਿਆ ਤੇ ਉਥੇ ਲੈ ਰਿਆ 
ਜਿਥੇ ਯੁਵਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੇਸ ਕੱਟ ਕੇ ਸੁੱਟ ਦਿੱਤੇ ਸਨ । ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੇ ਉਹ ਕੇਸ 
ਸੰਭਾਲ ਕੇ ਰੁਮਾਲ ਵਿਚ ਬੰਨ੍ਹੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਮਹਿਲ ਵਿਚ ਲੈ ਆਈ । 
ਯੁਵਰਾਣੀ ਨੇ ਫਿਰ ਆਪਣੇ ਕੇਸ ਕਤਲ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਯਸ਼ੋਧਰਾ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਦੱਸ 
ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਯੁਵਰਾਜ ਅੱਠ ਪਹਿਰ ਪਿਛੋਂ ਕੁੱਝ ਖਾਂਦਾ ਹੈ- ਇਸ ਨੇ ਅੱਠ ਪਹਿਰਾਂ 
ਨ ਇਤ ੬ 


ਨਹੀਂ ਹਾਂ । ਜਦੋ ਕਦੀ ਇਕੱਲੀ ਹੋਈ ਉਦੋ ਅਵੱਸ਼ ਤੁਹਾਡੇ ਨਾਲ ਚੱਲਾਂਗੀ । 
ਪਰਿਵਾਰ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਉਪਰੰਤ ਉਹ ਵਿਦਾ ਹੋਣ ਲੱਗਾ ਤਾਂ ਨਿੱਕਾ ਰਾਹੁਲ 
ਉਸਦੇ ਪਿੱਛੇ ਪਿੱਛੇ ਤੁਰ ਪਿਆ । ਉਹ ਮਹਿਲ ਦੇ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਆ ਗਏ ਤੇ 
ਸੜਕ ਉੱਤੇ ਤੁਰਨ ਲੱਗੇ । ਰਾਹੁਲ ਨੇ ਪਿਤਾ ਸਿਧਾਰਥ ਦੀ ਉੱਗਲ ਫੜ ਲਈ । 
ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਦੇ ਲੋਕ ਭਾਰੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਸੜਕਾਂ ਕਿਨਾਰੇ, ਸੱਜੇ ਖੱਬੇ ਖਲੋਤੇ ਛੱਤਾਂ 
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ਤੇ ਬੈਠੇ- ਬਾਰੀਆਂ ਦਰਵਾਜਿਆਂ ਰਾਹੀ" ਦੇਖ ਰਹੇ ਸਨ- ਇਕ ਪੂਰਾ ਸਜਿਆ ਧਜਿਆ 
ਸ਼ਾਨਾਮਂਤਾ ਨਿੱਕਾ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਗਲੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਮੰਗਤੇ ਪਿਤਾ ਦੀ ਉਗਲ 
ਫੜੀ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ । ਰਾਹੁਲ ਕਹਿੰਦਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਸੀ- ਓਹ ਸ਼ਰੈਂਮਣ ਪਿਤਾ, ਤੁਹਾਡੀ 
ਛਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿਣਾ ਕਿੰਨਾਂ ਸੁਖਦਾਈ ਹੈ । ਮੇਰਾ ਪਿਤਾ । ਪਿਆਰਾ ਪਿਤਾ । ਭਿੱਖੂ ਪਿਤਾ । 

ਟਿਕਾਣੇ ਉੱਤੇ ਪੁੱਜ ਕੇ ਰਾਹੁਲ ਨੇ ਫਿਰ ਆਪਣੀ ਬੇਨਤੀ ਦੁਹਰਾਈ ਤਾਂ ਬੁੱਧ ਨੇ 
ਕਿਹਾ- ਸੋਨਾ ਚਾਂਦੀ, ਹੀਰੇ ਜਵਾਹਰਾਤ, ਇਹ ਧਨ ਖਤਮ ਹੋ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਹੈ । ਮੈ” 
ਤੈਨੂੰ ਅਜਿਹੀ ਦੌਲਤ ਦਿਆਂਗਾ ਜੋ ਖੁੱਸੇਗੀ ਨਹੀਂ । ਮੈਂ ਤੈਨੂੰ ਧਰਮ ਦਿੰਦਾ ਹਾਂ । 
ਤਦ ਉਸਨੇ ਰਾਹੁਲ ਨੂੰ ਦੀਖਿਆ ਦਿੱਤੀ । ਪਿਤਾ ਸੁਧੋਧਨ ਨੇ ਇਤਰਾਜ਼ ਕੀਤਾ- 
“ਨਾਬਾਲਗ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਸਰਪ੍ਰਸਤਾਂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਬਗੈਰ ਸੰਘ ਵਿਚ ਸਾਮਲ 
ਕਰਨਾ ਅਨਠੁਚਿਤ ਹੈ ।” ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਅੱਗੋਂ` ਤੋਂ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ । 
ਕੇਵਲ ਮਾਪਿਆਂ ਜਾਂ ਸਰਪ੍ਰਸਤਾਂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਾਲ ਬੱਚੇ ਦੀਖਿਆ ਲੈ ਸਕਣਰੀ । 
ਬੁੱਧ ਦਾ ਇਹ ਹੁਕਮ ਵਿਨਯਪਣਕ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ । 

ਰਾਹੁਲ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਵਿਦਵਾਨ ਹੋਇਆ ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਬੁੱਧਮੱਤ ਦੇ ਪਰਸਾਰ 
ਵਾਸਤੇ ਭਾਰੀ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ । ਇਥੇ ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਵਿਚ ਹੀ ਕੋਸ਼ਾਲ ਦਾ ਰਾਜਾ 
_ ਪ੍ਰਸ਼ਨਜੀਤ ਉਸ ਦਾ ਚੇਲਾ ਬਣਿਆ । ਰਾਜਗ੍ਹਿ ਵਿਖੇ ਜਦੋਂ ਬੁੱਧ ਬਿਮਾਰ ਹੋ ਗਿਆ 
ਸੀ ਤਾਂ ਪ੍ਰਸ਼ਨਜੀਤ ਨੇ ਹੀ ਆਪਣੇ ਨਿਜੀ ਹਕੀਮ ਬੁੱਧ ਦੇ ਇਲਾਜ ਲਈ ਭੇਜੇ ਸਨ । 

ਭਰਮਣ ਕਰਕੇ ਉਹ ਧਰਮ ਦਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਵੰਡਦਾ ਰਿਹਾ । ਪੂਰੇ ਪੰਤਾਲੀ ਸਾਲ ਥਾਂ 
ਥਾਂ ਤੁਰ ਫਿਰ ਕੇ ਉਸ ਨੇ ਧਰਮ ਪਰਚਾਰ ਕੀਤਾ । ਉਸ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੌਰਿਆਂ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਦਿਲਚਸਪ ਘਟਨਾਵਾਂ ਵਾਪਰੀਆਂ ਜਿਹੜੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਬੋਧੀ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਅਣਮੋਲ ਖਜ਼ਾਨਾ ਹਨ । ਕੁਝ ਕੁ ਸਾਖੀਆਂ ਇਸ ਕਰਕੇ ਦੇ ਰਹੇ 
ਹਾਂ ਤਾਂ ਕਿ ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਦਾ ਸੈੱਚ ਸਮਝ ਵਿਚ ਆ ਸਕੇ । 


ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਭਾਰਦਵਾਜ 

ਭਾਰਦਵਾਜ ਖੇਤੀ ਕਰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ । ਇਕ ਸਾਲ ਵਕਤ ਸਿਰ ਚੰਗੀਆਂ 
ਬਰਸਾਤਾਂ ਹੋਈਆਂ ਤੇ ਭਰਪੂਰ ਫਸਲ ਹੋਈ । ਉਸ ਦੇ ਸਭ ਭੰਡਾਰੇ ਅਨਾਜ ਨਾਲ 
ਭਰ ਗਏ । ਉਸ ਨੇ ਯੱਗ ਕਰਨ ਦਾ ਫੈਸਲਾ ਕੀਤਾ । ਸਿਧਾਰਥ ਉਸ ਪਾਸੇ 
ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਸੀ । ਉਹ ਭੋਜਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਭਾਰਦਵਾਜ ਦੇ ਘਰ ਪੁੱਜਾ 
ਤਾਂ ਭਾਰਦਵਾਜ ਬਹੁਤ ਖੁਸ਼ ਹੋਇਆ । ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਉਸ ਨੇ ਸਾਕਯਮੁਨੀ ਨੂੰ 
ਬਿਠਾਇਆ ਤੇ ਆਪਣੀ ਹੱਥੀਂ ਥਾਲ ਵਿਚ ਭੋਜਨ ਪਰੋਸ ਕੇ ਲੈ ਕੇ ਆਇਆ । ਉਸ 
ਨੇ ਖਾਣਾ ਬੁੱਧ ਅੱਗੇ ਰੱਖਿਆ ਤੇ ਹੱਥ ਜੋੜ ਕੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ- ਹੇ ਖੱਤਰੀਮੁਨੀ 
ਸਿਧਾਰਥ, ਇਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪੁੱਤਰ ਭਾਰਦਵਾਜ ਤੁਹਾਡੇ ਤੋ` ਇਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਪੁੱਛਣਾ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਮੇਰੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਹੈ ਕਿ ਖਾਣਾ ਖਾਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮੇਰੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ 
ਉੱਤਰ ਦਿਉ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਬੈਠਣ ਦਾ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕਰਕੇ ਕਿਹਾ - ਕਹੋ ਬ੍ਰਾਹਮਣ । 
ਸਾਹਮਣੇ ਬੈਠ ਕੇ ਭਾਰਦਵਾਜ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਹੇ ਮੁਨੀ ਮੇਰੇ ਉਪਜਾਊ ਖੇਤ ਹਨ । ਮੈ” 
ਹਲ ਵਾਹਿਆਂ । ਬੀਜ ਬੀਜਿਆ । ਫਸਲ ਉੱਗੀ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਰਾਖੀ ਕੀਤੀ । 
ਫਸਲ ਪੱਕੀ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਕੱਟ ਕੇ ਅਨਾਜ ਘਰ ਲਿਆਇਆ । ਮੇਰੀ ਮਿਹਨਤ ਨੇ 
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ਮੇਰਾ ਘਰ ਅੰਨ ਨਾਲ਼ ਭਰ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਇਸ ਅਨਾਜ ਨੂੰ ਖਾਣ ਦਾ ਮੈਂ ਹੱਕਦਾਰ ਬਣਿਆ । 
ਤੁਸੀਂ ਦੱਸੋ, ਤੁਸੀ ਇਹ ਭੋਜਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਕਿਵੇ ਬਣ ਗਏ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਮੈ'_ਵੀ ਕਿਸਾਨ ਹਾਂ ਭਾਰਦਵਾਜ । ਮੇਰਾ ਖੇਤ ਵੀ ਬਹੁਤ 
ਵੱਡਾ ਹੈ । ਬੇਅੰਤ ਵਿਸ਼ਾਲ । ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ ਮਨ । ਤੇਰੀ ਜ਼ਮੀਨ ਉਪਜਾਊ ਹੈ ਤੇ 
ਪੌਂਧਰੀ ਵੀ । ਮੇਰਾ ਖੇਤ ਬੰਜਰ ਸੀ । ਕਿਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਬੀਆਬਾਨ ਉਗਿਆ ਹੋਇਆ 
ਸੀ ਕਿਤੇ ਬੜੀਆਂ ਸਖਤ ਚੱਟਾਨਾਂ ਸਨ । ਮੈ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਇਸ ਜੰਗਲ ਨੂੰ 
ਕੱਟਿਆ ਤੇ ਚੱਟਾਨਾਂ ਭੰਨੀਆਂ।। ਮੇਰੀ ਜ਼ਮੀਨ ਨਿਕੰਮੀ ਸੀ ਤੇ ਮੇਰਾ ਫੈਸਲਾ ਇਹ ਸੀ 
ਕਿ ਮੈਂ ਇਸ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ” ਸੂਖਮ ਬੀਜ ਬੀਜਾਂਗਾ । 

ਮੈਂ ਨੇਕੀ ਦਾ ਬੀਜ ਬੀਜਿਆ । ਅਕਲ ਦੇ ਖੁਰਪੇ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਘਾਹਫੂਸ 
ਪੁੱਟਿਆ । ਇਸ ਫਸਲ ਤੇ ਹੱਲੇ ਹੋਏ, ਲਗਾਤਾਰ ਮੈਸਾਵਧਾਨ ਹੋ_ਕੇ ਰਾਖੀ 
ਕੀਤੀ । ਇਸ ਫਸਲ ਦਾ ਨਾਂ ਸੰਘ ਰੱਖਿਆ ਤੇ ਜੋ ਇਸ ਤੋ ਅੰਨ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਉਹ ਧਰਮ ਸੀ । ਮੇਰੀ ਵੀ ਬੜੀ ਚੰਗੀ ਫਸਲ ਹੋਈ ਹੈ ਭਾਰਦਵਾਜ । ਮੇਰੇ ਵੀ 
ਭੰਡਾਰੇ ਭਰੇ ਹੋਏ ਹਨ । ਜਿਵੇਂ ਤੂੰ ਮੱਕੀ ਦੇ ਕੇ ਕਣਕ ਲੈ ਆਉਂਦਾ ਹੈ', ਤੇਰੇ ਪਾਸ 
ਕਪਾਹ ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਚਾਵਲਾਂ ਦੇ ਬਦਲੇ ਕਪਾਹ ਵਟਾ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ” ਇਵੇ' ਹੀ 
ਅਸੀਂ ਸਾਰੇ ਜਿਣਸਾਂ ਦਾ ਵਟਾਦਰਾਂ ਕਰਦੇ ਹਾਂ । ਤੂੰ ਆਪਣੇ ਅਨਾਜ ਵਿਚੋਂ' ਮੈਨੂੰ ਕੁੱਝ 
ਹਿੱਸਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਬਦਲੇ ਮੈ” ਤੈਨੂੰ ਆਪਣੀ ਫਸਲ ਵਿਚੋਂ ਅਵੱਸ਼ ਹਿੱਸਾ 
ਦਿਆਂਗਾ ਭਾਰਦਵਾਜ - ਤੈਨੂੰ ਤੇਰਾ ਹੱਕ ਅਵੱਸ਼ ਮਿਲੇਗਾ । 

ਅਜਿੱਤ 

ਇਕ ਗੰਭੀਰ ਵਿਦਵਾਨ ਅਜਿੱਤ ਬੁੱਧ ਦੇ ਸੰਪਰਕ ਵਿਚ ਆਇਆ । ਉਹ ਵੱਡਾ 
ਹਠੀ ਤਪੱਸਵੀ ਸੀ । ਉਸ ਨੇ ਬੁੱਧ ਨੂੰ ਕਿਹਾ, ਸੁਆਮੀ, ਮੈਂ ਸਾਰਾ ਸੰਸਾਰ ਗਾਹਿਆ 
ਹੈ ਤੇ ਸਾਰੀਆਂ ਵਿਦਿਆਵਾਂ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ । ਮੈ ਸਭ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਪਾਠ 
ਕੀਤਾ ਹੈ । ਪਰ ਕੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਮੇਰਾ ਮਨ ਅਸ਼ਾਂਤ ਹੈ? ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਵੇ ਸ਼ਾਂਤੀ ਮਿਲੇ? 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਹੇ ਸਿਆਣੇ ਅਜਿੱਤ, ਤੂੰ ਤਪੇਂਸਵੀ, ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ 
ਦੇਸਾਂ-ਪ੍ਰਦੇਸਾਂ ਦਾ ਰਣਣ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਤੇਜਵਾਨ ਪੁਰਖ ਹੈ” । ਤੂੰ ਸੰਸਾਰ ਘੁੰਮ 
ਚੁੱਕਿਆ ਹੈ - ਆਪਣੇ ਆਪ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਪਰਿਕਰਮਾ ਵੀ ਕਰ, ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਵੀ 
ਜਾਣ । ਮੈਨੂੰ ਪਤਾ ਲੱਗਾ ਹੈ ਕਿ ਤੂੰ ਧਰਮਰੀਥਾਂ ਨਾਲ ਛੇੜਛਾੜ ਕਰਦਾ ਹੈ' । 
ਅਜਿਹਾ ਨਾ ਕਰ । ਧਰਮਗ੍ਰੰਥ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਤੁਰੇ ਜਾ ਰਹੇ ਮਸਤ ਅਜਗਰ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੀ ਮੌਜ ਵਿਚ ਤੁਰਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ । ਜੇ ਤੂੰ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਹੈ” ਤਾਂ 
ਮੱਥਾ ਟੇਕ - ਇਸ ਨੂੰ ਤੁਰੀ ਜਾਣ ਦੇਹ । ਜੇ ਤੈਨੂੰ ਇਹ ਸਪ ਚੰਗਾ ਨਹੀਂ ਲੱਗਾ ਤਾਂ 
ਤੁਰੰਤ ਥਾਏਂ ਮਾਰ ਦੇਹ ਤੇ ਫਿਰ ਅੱਗੇ ਵਧ । ਮੈ ਇਹੀ ਕੀਤਾ ਸੀ ਹੇ ਵਿਦਵਾਨ 
ਅਜਿੱਤ । ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਨਾਲ ਛੇੜਛਾੜ ਨਾ ਕਰ । ਤੈਨੂੰ ਸ਼ਾਂਤੀ ਮਿਲੇਗੀ । 


ਕਿਸਾਨ ਦੀਆਂ ਗਾਹਲਾਂ 
ਇਕ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਕਿਸੈ ਘਰ ਬੁੱਧ ਭਿੱਖਿਆ ਮੰਗਣ ਲੱਗਾ ਤਾਂ ਘਰ 
ਮਾਲਕ ਕਿਸਾਨ ਗੁੱਸੇ ਹੋ ਗਿਆ ਤੇ ਨਿਕੰਮੇ ਮੰਗਤਿਆਂ ਨੂੰ ਵਿਹਲੜਖੋਰ ਕਹਿ ਕੇ 


ਬੁੱਧ ਮੱਤ 155 
ਗਾਲਾਂ ਕੱਢਣ ਲੱਗਾ । ਬੁੱਧ ਸ਼ਾਂਤ ਖਲੋਤਾ ਰਿਹਾ । ਜਦੋਂ ਗੁਸੈਲਾ ਕਿਸਾਨ ਗਾਲਾਂ 
ਦੇਣੋ ਹਟਿਆ ਤਾਂ ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ, ਮਿੱਤਰ ਜੇ ਤੂੰ ਮੈਨੂੰ ਭਿੱਖਿਆ ਦੇਣ ਦਾ ਇਛੁਕ 
ਹੁੰਦਾ ਤੇ ਦਾਨ ਲੈ ਕੇ ਆਉਂਦਾ, ਪਰ ਤੇਰੀ ਦਿੱਤੀ ਵਸਤੂ ਮੈਂ ਕਬੂਲ ਨਾ ਕਰਦਾ ਤਾਂ 
ਫਿਰ ਉਹ ਵਸਤੂ ਜੋ ਤੂੰ ਮੈਨੂੰ ਦੇਣੀ ਚਾਹੁੰਦਾ ਕਿਸਦੀ ਹੁੰਦੀ? ਕਿਸਾਨ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਜੋ 
ਵਸਤੂ ਮੇਰੀ ਸੀ ਤੇ ਤੁਸੀ ਮੇਰੇ ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਲਈ ਉਹ ਮੇਰੀ ਹੁੰਦੀ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - 
ਜੋ ਗਾਲਾਂ ਤੂੰ ਮੈਨੂੰ ਦਿੱਤੀਆਂ - ਮੈ ਇਹ ਲਈਆਂ ਨਹੀਂ । ਫਿਰ ਇਹ ਮੇਰੇ ਪਾਸ ਤਾਂ 
ਹਨ ਨਹੀਂ - ਕਿਸ ਦੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਇਹ? ਤੇ ਕਿਸਨੂੰ ਲੱਗੀਆਂ? ਕਿਸਾਨ 
ਸ਼ਰਮਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਬੁੱਧ ਤੋ ਭੁੱਲ ਦੀ ਖਿਮਾ ਮੰਗੀ । 


ਅਛੂਤ ਕੁੜੀ 
ਵਕ ਦਹ ਵਿਨ ਜੀਦਾ ਪਰੀ । 
ਤਕ ਤੁਰਦੇ ਤੁਰਦੇ ਉਹ ਇਕ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਖੂਹ ਤੇ ਪੁੱਜਿਆ ਜਿੱਥੇ ਇਕ 
ਕੱਪੜੇ 


ਉ ਉਸ ਲੜਕੀ ਨੇ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਪ੍ਰਣਾਮ ਕੀਤਾ ਤੇ ਬੋਲੀ - ਹੇ ਮਹਾਤਮਾ, ਲਗਦਾ 
ਹੈ ਤੁਸੀਂ ਉਚੀ ਕੁਲ ਦੇ ਹੋ । ਮੈਂ ਨੀਵੀਂ ਜਾਤ ਦੀ ਕੁੜੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਤੀ ਹਾਂ । ਕਿਰਪਾ 
ਕਰਕੇ ਰੁਕੋ । ਮੈ” ਕਿਸੇ' ਉਚੀ ਕੁਲ ਦੀ ਕੁੜੀ ਨੂੰ ਬੁਲਾ ਕੇ ਲਿਆਉਂਦੀ ਹਾਂ ਜੋ 
ਤੁਹਾਨੂੰ ਪਾਣੀ ਪਿਲਾਵੇ ਤੇ ਤੁਹਾਡਾ ਧਰਮ ਵੀ ਭਰਿਸ਼ਟ ਨਾ ਹੋਵੇ । ਆਨੰਦ ਨੇ ਕਿਹਾ 
- ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ, ਮੈਂ ਜਾਤੀ ਨਹੀਂ ਪੀਣੀ । ਪਿਆਸ ਲੱਗੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮੈ ਤਾਂ ਪਾਣੀ ਹੀ 
ਪੀਣਾ ਹੈ ਸਿਰਫ । ਤੂੰ ਪਾਣੀ ਪਿਲਾ । 

ਕੁੜੀ ਨੇ ਪਾਣੀ ਪਿਲਾਇਆ ਤੇ ਬਹੁਤ ਖੁਸ਼ ਹੋਈ । ਅਸੀਸਾਂ ਦੇ ਕੇ ਆਨੰਦ 


ਲੱਗਾ ਹੈ । ਤੁਸੀਂ ਮੈਨੂੰ ਇਸ ਪਾਸ ਰਹਿਣ ਦਿਉ । ਮੈ ਇਸ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਾਂਗੀ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਬੇਟੀ ਇਸ ਭਿੱਖੂ ਆਨੰਦ ਜਿਹੇ ਹੋਰ ਸੈਂਕੜੇ ਮੰਗਤੇ ਤੂੰ ਦੇਖੇ 
ਹੋਣੀ । ਜੋ ਤੈਨੂੰ ਚੰਗਾ ਲੱਗਿਆ ਹੈ ਉਹ ਆਨੰਦ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਵਿਚਲੀ ਹਮਦਰਦੀ, 
ਠੇਕੀ ਅ ਧਰਮ ਚੰਗੇ ਲੱਗੇ ਹਨ । ਤੂੰ ਇਉ ਕਰ । ਇਸ ਦੀ ਹਮਦਰਦੀ, ਨੇਕੀ 
ਅਤੇ ਧਰਮ ਲੈ ਜਾਹ ਤੇ ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਤੂੰ ਮੇਰੇ ਪਾਸ ਰਹਿਣ ਦੇਹ । ਤੂੰ ਨੇਕੀ ਕਰ, 
ਰਹਿਮ ਦਿਲ ਬਣ, ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਤੇਰੇ ਚਰਨ ਛੁਹਣਗੇ । ਨੇਕੀ ਕਰੇਂਗੀ ਤਾਂ ਰਾਜ 
ਗੱਦੀਆਂ ਤੇ ਬੈਠੀਆਂ ਮਹਾਰਾਣੀਆਂ ਦੀ ਚਮਕ ਦਮਕ ਤੇਰੇ ਸਾਹਮਣੇ ਫਿੱਕੀ ਪੈ 
ਜਾਵੇਗੀ । ਭਾਵੇ” ਤੂੰ ਅਛੂਤ ਹੈ- ਤੂੰ ਵੱਡੇ ਦਾਨਸ਼ਵਰਾਂ ਵਾਸਤੇ ਮੰਜ਼ਿਲ ਬਣ ਜਾਏਗੀ । 


ਸਿਰੀਪੁੱਤ ਦੀ ਸਾਖੀ 


ਬੁੱਧ ਪ੍ਰਵਚਨ ਕਰਦੇ ਕਰਦੇ ਨਾਲੰਦਾ ਚਲੇ ਗਏ ਜਿੱਥੇ ਵਿਦਵਾਨ ਸਿਰੀਪੁੱਤ 
ਰਹਿੰਦਾ ਸੀ । ਉਹ ਬੁੱਧ ਵਚਨ ਸੁਣਨ ਲਈ ਸੰਗਤ ਵਿਚ ਆ ਗਿਆ ਤੇ ਬੋਧਵਾਣੀ 
ਸੁਣ ਕੈ ਨਿਹਾਲ ਹੋਇਆ । ਸਭਾ ਸਮਾਪਤ ਹੋਈ ਤਾਂ ਉਹ ਬੁੱਧ ਪਾਸ ਚਲਾ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਪ੍ਰਣਾਮ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ ਕਿਹਾ - “ਹੇ ਮਹਾਂਮੁਨੀ ਮੈਂ` ਸਿਰੀ 
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ਵਿਦਵਾਨ ਹੈਂ । ਮਿੱਠੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ - ਜ਼ਬਾਨ ਵੀ ਮਿੱਠੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤੇ ਕੰਨਾ ਨੂੰ 


ਕਿਹਾ? 

ਸਿਰੀਪੁੱਤ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਹਾਂ ਸਾਕਯਮੁਨੀ । ਸੱਤ ਇਹੀ ਹੈ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ, ਹੇ ਸਿਆਣੇ ਸਿਰੀਪੁੱਤ, ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਤੂੰ ਭੂਤਕਾਲ ਦੇ 
ਸਭ ਬੁੱਧਾਂ ਨੂੰ ਜਾਣ ਗਿਆ ਹੈ? 

ਸਿਰੰਪੁੱਤ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਨਹੀਂ ਜੀ । ਮੈ ਭੂਤਕਾਲ ਦੇ ਸਾਰੇ ਬੁੱਧਾਂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ 
ਜਾਣਦਾ । 

ਭਗਵਾਨ ਬੁੱਧ ਫਿਰ ਬੋਲੇ - ਤਾਂ ਸਿਰੀਪੁੱਤ ਨੂੰ ਭਵਿੱਖ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ 
ਸਭ ਬੁੱਧਾਂ ਤੋਂ ਵਾਕਫ ਹੈਂ? 

ਸਿਰੀਪੁੱਤ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਅਜਿਹਾ ਵੀ ਨਹੀ ਮਹਾਰਾਜ । ਮੈਂ ਭਵਿੱਖ ਦੇ ਸਭ 
ਬੁੱਧਾਂ ਨੂੰ ਕਿੱਥੇ ਜਾਣ ਸਕਦਾ ਹਾਂ? 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਫਿਰ ਪੁਛਿਆ - ਤਾਂ ਤੂੰ ਵਰਤਮਾਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਵਿਚਰਦੇ ਸਭ ਬੁੱਧਾਂ 
ਤੋਂ ਤਾਂ ਅਵੱਸ਼ ਜਾਣੂ ਹੋਵੇਂ ਗਾ? 

ਸਿਰੀਪੁੱਤ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਅਜਿਹਾ ਵੀ ਨਹੀਂ ਮਹਾਂਮੁਨੀ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਅੱਛਾ, ਸਿਰੀਪੁੱਤ, ਆਖਰੀ ਸਵਾਲ । ਇਹ ਦੱਸ ਕਿ ਤੇਰੇ 


ਸਿਰੀਪੁੱਤ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਹੈ ਸ਼ਰੌਂਮਣ, ਮੈਂ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤੁਹਾਨੂੰ ਨਹੀਂ ਜਾਣ 
ਸਕਿਆ । ਮੈਂ ਇਹ ਦਾਅਵਾ ਨਹੀਂ`_ਕਰ ਸਕਦਾ ਕਿ ਮੈਂ ਤੁਹਾਨੂੰ ਜਾਣ ਗਿਆ ਹਾਂ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਆਮ ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਵੀ ਮਿਥਿਆ ਵਚਨ ਬੋਲਣੇ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ” 
ਹਨ - ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਲਈ ਤਾਂ ਇਹ ਨਿੰਦਣਯੋਗ ਹਨ । ਹੇ ਸਿਆਣੇ ਸਿਰੀਪੁੱਤ, ਤੂੰ 
ਝੂਠ ਕਿਉਂ ਆਖਿਆ? 

ਸਿਰੀਪੁੱਤ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਮੈਂ`ਜੋ ਆਖਿਆ ਸੋ ਸ਼ਰਧਾ ਵੱਸ ਹੋ ਕੇ ਆਖਿਆ । 
ਆਪ ਵਿਚ ਮੇਰੀ ਸ਼ਰਧਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਈ ਹੈ ਮਹਾਰਾਜ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਸ਼ਰਧਾ ਕੀਮਤੀ ਅਤੇ ਪਿਆਰੀ ਵਸਤੂ ਹੈ । ਪਰ ਇਸ ਦੀ 
ਜੜ੍ਹ ਡੂੰਘੀ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ਸਿਰੀਪੁੱਤ । ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਜੀਭ ਨੂੰ ਅਤੇ 
ਕੰਨਾਂ ਨੂੰ ਰਸ ਜ਼ਰੂਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ । ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਉਮਰ ਵੀ ਲੰਮੀ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ 
ਸਿਰੀ ਪੁੱਤ । ਮਿਥਿਆ ਵਾਕ ਲੰਮੀ ਉਮਰ ਵਾਲੇ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ । 
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ਗੁਪਤ ਭੇਦ ਰੱਖਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕ 


ਸਾਨੂੰ ਅਕਸਰ ਵਹਿਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਫਲਾਣੇ ਸੰਤ ਕੋਲ ਜ਼ੈਬੀ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ 
ਜਿਹੜੀ ਦਿਸਦੀ ਨਹੀਂ ਕਿਉਕਿ ਉਹ ਪਰਗਟ ਨਹੀ” ਕਰਦਾ । ਤਿੰਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਲੋਕ 
ਇਹੋ ਜਿਹੇ ਹੁਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦੇ - ਸਭ ਛੁਪਾ ਕੇ ਰਖਦੇ ਹਨ । ਬੁੱਧ 
ਨੇ ਦਸਿਆ - ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਨੰਬਰ ਤੇ ਜਨਾਨੀਆਂ ਹਨ ਜੋ ਛੁਪਾਉੱਦੀਆਂ 
ਵਧੀਕ ਹਨ, ਪਰਗਟ ਘੈਂਟ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ । ਦੂਜੇ ਸਥਾਨ ਤੇ ਪੁਜਾਰੀ ਆਉਦੇ 
ਹਨ । ਉਹ ਵੀ ਲੁਕਾਉਂਦੇ ਵਧੀਕ ਤੇ ਦਿਖਾਉਂਦੇ ਘੱਟ ਹਨ। ਤੀਜੇ ਨੰਬਰ “ਤੇ 
ਝੂਠਾ ਸਿਧਾਂਤ । ਇਹ ਵੀ ਵਧੇਰੇ ਕਰਕੇ ਗੁਪਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਦਿਖਾਈ ਘੈਂਟ ਦਿੰਦਾ 
ਹੈ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ “ਧਰਮ ਸੂਰਜ ਵਾਂਗ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਚਮਕਦਾ ਹੈ । ਉਸ ਵਿਚ 
ਕੁੱਝ ਵੀ, ਰੰਚਕ ਵੀ ਗੁਪਤ ਨਹੀ ।” 


ਨਿੰਦਕ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 

ਅੰਬ ਲਠਿੱਕਾ ਨਾਂ ਦੇ ਨਗਰ ਵਿਚ ਬੁੱਧ ਨੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਕੁਝ 
ਡਿੱਖੂ ਆਏ ਜੋ ਬੜੇ ਗੁੱਸੇ ਵਿਚ ਸਨ । ਕਹਿਣ ਲੱਗੇ “ਹੇ ਨਾਥ, ਇਕ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਤੁਹਾਡੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰੋ ਰਿਹਾ ਸੀ । ਉਹ ਆਖਦਾ ਸੀ ਕਿ ਗੌਤਮ ਗੱਪੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਨਾ ਧਰਮ ਦਾ ਪਤਾ ਹੈ ਨਾ ਸੰਗਤ ਦਾ । ਸਾਨੂੰ ਬੜਾ ਕਰੋਧ ਆਇਆ ।” ਬੁੱਧ ਨੇ 
ਕਿਹਾ- ਭਾਈਓਂ ਜੇ ਕੋਈ ਮੇਰੇ ਵਿਰੁੱਧ, ਧਰਮ ਵਿਰੁੱਧ ਜਾਂ ਸੰਘ ਵਿਰੁੱਧ ਬੋਲੇ ਤਾਂ ਸੁਣ 
ਕੇ ਕਰੋਧ ਦਿਉ ਕਰਦੇ ਹੋ? ਕਰੋਧ ਤੁਹਾਡੇ ਅੰਦਰ ਮੌਜੂਦ ਸੂਖਮ ਚਿੱਤ ਨੂੰ ਤਾਂ 
ਨੁਕਸਾਨ ਕਰੇਗਾ ਹੀ, ਤੁਹਾਨੂੰ ਇਹ ਨਿਆਂ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮੱਰਥ ਵੀ ਨਹੀਂ” ਛੱਡੇਗਾ ਕਿ 
ਤੁਹਾਡੀ ਆਲੋਚਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਬੰਦਾ ਠੀਕ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗਲਤ । ਕਰੋਧ ਨਹੀ” 
ਕਰਨਾ । ਆਲੋਚਕ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਸੁਣੋ । ਸ਼ਾਇਦ ਉਹ ਠੀਕ ਕਹਿੰਦਾ ਹੋਵੇ । ਜੇ 
ਉਹ ਠੀਕ ਕਹਿ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰੋ । ਜੇ ਗਲਤ ਕਹਿ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ 
ਤਦ ਵੀ ਕਰੋਧ ਨਾ ਕਰੋ । 


ਵਿਦਵਾਨ 


ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ ਜਿਹੜੇ ਵਿਦਵਾਨ ਰਿਸ਼ੀ ਬ੍ਰਹਮ ਬਾਰੇ ਵਖਿਆਨ ਦਿੰਦੇ ਹਨ, 
ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ ਦਾ ਕੋਈ ਪਤਾ ਨਹੀਂ । ਉਹ ਜਾਨ ਵਾਰਨ 
ਵਾਲੇ ਅਜਿਹੇ ਆਸ਼ਕ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਹਿਬੂਬ ਕਦੀ ਦੇਖੀ ਨਹੀਂ । ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਚੜ੍ਹਨ ਲਈ ਪੌੜੀ ਬਣਾ ਲਈ ਹੋਈ ਹੈ ਪਰ ਜਿਸ ਮਹਿਲ ਉਪਰ ਚੜ੍ਹਨਾ ਹੈ ਉਹ 
ਮਹਿਲ ਅਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦੇਖਿਆ ਨਹੀਂ । ਉਹ ਦਰਿਆ ਪਾਰ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ 
ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਹੈ ਕਿ ਦਰਿਆ ਦਾ ਪਰਲਾ ਕਿਨਾਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲ ਚੱਲ ਕੇ ਆ 
ਜਾਵੇ । ਤੁਸੀਂ ਇਨ੍ਹਾ ਨੂੰ ਵਿਦਵਾਨ ਕਹੋਗੇ? 


ਪ੍ਰਸ਼ਨਜੀਤ 
ਰਾਜਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨਜੀਤ ਬੁੱਧ ਪਾਸ ਆ ਕੇ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ- ਜੀ ਮਨ ਸ਼ਾਂਤ ਕਿਵੇ' 
ਹੋਵੇ? ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ ਸਭ ਕੁੱਝ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਮਨ ਅੰਦਰ ਬੇਚੈਨੀ ਹੈ । 
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ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਜਿਸ ਰੁੱਖ ਨੂੰ ਅੱਗ ਲੱਗੀ ਹੋਵੇ ਪ੍ਰਸਨਜੀਤ, ਕੀ ਕਦੀ 
ਅਜਿਹਾ ਦੇਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪੰਛੀ ਉਸ ਉਤੇ ਬੈਠੇ ਗਾ ਰਹੇ ਹੋਣ? ਜਿਥੇ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਦੀ 
ਭਰਮਾਰ ਹੋਵੇ ਉਥੇ ਸੱਚ ਦੇ ਪੰਛੀਆਂ ਦਾ ਆਲ੍ਹਣਾ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ । ਭਾਵੇਂ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਹਾਤਮਾ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਫਿਰੇ - ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਕਾਇਮ ਹਨ ਤਾਂ 
ਸ਼ਾਂਤੀ ਨਸੀਬ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗੀ । ਅੱਗ ਬੁਝ ਜਾਵੇਗੀ ਤਾਂ ਦਰਖਤਾਂ ਉੱਪਰ ਪੰਛੀ ਚਹਿ 
ਚਹਾਵਣਗੇ । 


”ਮਾਲੁੰਕਯ-ਪੁੱਤ 

ਮਾਲੁੰਕਯਪੁੱਤ ਬੁੱਧ ਦੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਆਇਆ ਤੇ ਕਿਹਾ, “ਹੈ ਸਾਕਯਮੁਨੀ, 
ਤੁਸੀਂ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਦੱਸਿਆ । ਸੰਸਾਰ ਅਮਰ ਹੈ - ਕਿ ਨਾਸ਼ਵਾਨ, 
ਸੀਮਤ ਹੈ ਕਿ ਅਨੰਤ? 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਇਕ ਲੜੀ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਦੂਜੀ ਨੂੰ ਫੜ ਲੈਣਾ, 
ਇਕ ਪਰੰਪਰਾ ਤਿਆਗ ਕੇ _ਦੂਜੀ ਵਿਚ ਚਲੇ ਜਾਣਾ ਇਹ ਧਰਮ _ਨਹੀੱ` 
ਮਾਲੁੰਕਯਪੁੱਤ । ਤੂੰ ਇਕ ਦਰਸ਼ਨ ਸ਼ਾਸਤਰ ਸਿੱਖੇ ਜਾਂ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਜਾਂ ਕੁੱਝ ਵੀ ਨਾਂ 
ਸਿੱਖੇਂ, ਤਦ ਵੀ ਜਨਮ, ਬੁਢਾਪਾ, ਮੌਤ, ਦੁੱਖ ਵਿਰਲਾਪ, ਸੰਤਾਪ ਤੇ ਉਦਾਸੀ ਕਾਇਮ 
ਰਹੇਗੀ । ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਤੇ ਸੰਕਲਪਾਂ ਦੀ ਵਚਿੱਤਰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਤਾ ਦਾ ਮੈ ਸਹਾਰਾ ਨਹੀਂ 
ਲਿਆ ਕਿਉਂਕਿ ਦੁੱਖ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਸਹਾਈ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । 


ਅੰਤਲੇ ਕੁਝ ਦਿਨ 

480 ਪੂਰਬ ਈਸਵੀ ਸਨ ਵਿਚ ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਨਗਰ ਖੁਸ਼ਹਾਲ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ 
ਰੌਣਕਾਂ ਨਾਲ ਘੁੱਗ ਵਸਦਾ ਸ਼ਹਿਰ ਸੀ । ਲਿੱਛਵੀ ਵੰਸ਼ ਦੇ ਛੇ ਰਾਜਿਆਂ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਆਪਣੇ ਰਾਜਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਇਕ ਸਾਂਝੀ ਗਣਤੰਤਰ ਸਥਾਪਤ ਕੀਤੀ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਲਿੱਛਵੀ ਗਣਰਾਜ ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਗਣਰਾਜ ਦੀ ਰਾਜਧਾਨੀ ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਸੀ । 
ਇਸ ਗਣਰਾਜ ਦੇ ਮੁਖੀ ਨੂੰ ਲਿੱਛਵੀ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ । ਇਹ ਰਾਜ- 
ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਬੜਾ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣ ਰਿਆ ਸੀ । 

ਸ਼ੱਕ ਵੰਸ਼ ਦਾ ਯੁਵਰਾਜ ਗੌਤਮ ਜਿਹੜਾ ਇਕ ਹਨੇਰੀ ਸੁੰਨਸਾਨ ਰਾਤ ਵਿਚ 
ਜੁਆਨ ਉਮਰੇ ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਦੇ ਮਹਿਲ ਛੱਡ ਕੇ ਮੰਗਤਾ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ, ਇਨ੍ਹੀ 
ਦਿਨੀ ਰਾਜਗ੍ਰਹਿ ਨਾਂ ਦੇ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਚ ਟਿਕਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ । ਲੋਕ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸ਼ੱਕਮੁਨੀ, ਮਹਾਮੁਨੀ, ਤਥਾਗਤ, ਮਹਾਤਮਾ ਅਤੇ ਬੁੱਧ ਆਦਿਕ ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਨ 
ਕਰਦੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਪਤਾ ਸੀ ਕਿ ਹੁਣ ਸੰਸਾਰ ਤੋਂ ਵਿਦਾ ਹੋਣ ਦਾ ਸਮਾਂ ਆ ਗਿਆ 
ਹੈ । ਉਹ ਰਾਜਗ੍ਰਹਿ ਦੀ ਥਾਂ ਕੁਸ਼ੀਨਗਰ ਜਾ ਕੇ ਸਰੀਰ ਤਿਆਗਣ ਦਾ ਇੱਛੁਕ ਸੀ, 
ਜਿਸ ਸ਼ਹਿਰ ਨੂੰ ਉਹ ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਕੁਸ਼ੀਨਾਰ ਕਿਹਾ ਕਰਦਾ ਸੀ । ਇਸ ਸ਼ਹਿਰ ਨੂੰ 
ਉਹ ਕਿਉਂ ਪਿਆਰ ਕਰਦਾ ਸੀ ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਉਥੇ ਸਰੀਰ ਤਿਆਗਣ ਦਾ ਕਿਉ” 
ਫੈਸਲਾ ਕੀਤਾ, ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀਂ । ਉਸ ਨੇ ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਬੁਲਾਇਆ ਤੇ ਕਿਹਾ - 
“ਕੁਸ਼ੀਨਾਰ ਜਾਣਾ ਹੈ ਆਨੰਦ । ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਦੇ ਰਸਤੇ ਹੋ ਕੇ ਚੱਲਾਂਗੇ ।” ਉਹ ਤੁਰੇ ਤੇ 
ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਨਗਰ ਅੱਪੜ ਗਏ । ਬੁੱਧ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ । ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਪੁੱਜ ਕੇ 
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ਆਨੰਦ ਨੇ ਕੁਝ ਦਿਨ ਆਰਾਮ ਕਰਨ ਦੀ ਸਲਾਹ ਦਿੱਤੀ ਤਾਂ ਉਹ ਮੰਨ ਗਿਆ । 

ਸਾਵੱਥੀ” ਸ਼ਹਿਰ ਦੀ ਸੁੰਦਰੀ, ਨਰਤਕੀ ਤੇ ਗਾਇਕਾ ਅਮਰਪਾਲੀ ਵੀ ਵੈਸ਼ਾਲੀ 
ਵਿਚ ਰਹਿ ਰਹੀ ਸੀ । ਇਥੇ ਉਸ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਬਾਗ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਆਲੀਸ਼ਾਨ 
ਹਵੇਲੀ ਸੀ ਤੇ ਹਵੇਲੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਧਨ । ਇਸ ਨਰਤਕੀ ਨੂੰ ਸੱਦਾ ਦੇਣ ਦੀ 
ਸਮੱਰਥਾ ਕੇਵਲ ਰਾਜਿਆਂ ਪਾਸ ਰਹਿ ਗਈ ਸੀ । ਲੋਕ ਉਸ ਦੇ ਨਾਚ ਅਤੇ ਗਾਉਣ 
ਨੂੰ ਪਸੰਦ ਕਰਦੇ ਪਰ ਇਹ ਕਿੱਤਾ ਸਤਿਕਾਰਯੋਗ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਦੂਰ 
ਰਹਿੰਦੇ । ਉਹ ਬੁੱਧ ਪਾਸ ਆਈ । ਮੱਥਾ ਟੇਕਿਆ ਅਤੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਬੁੱਧ 
ਆਪਣੇ ਭਿੱਖੂਆਂ ਸਮੇਤ ਉਸ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਆ ਕੇ ਭੋਜਨ ਛਕੇ । ਮਹਾਂਸਰੇਂਮਣ ਨੇ ਉਸ 
ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਉਹ ਪ੍ਰਸੰਨਤਾ ਨਾਲ ਵਾਪਸ ਚਲੀ ਗਈ । 

ਇਹ ਖਬਰ ਲਿੱਛਵੀ ਸਮਰਾਟ ਨੂੰ ਮਿਲੀ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਦੁੱਖ ਹੋਇਆ । ਧਨ ਦੇ 
ਕੇ ਜਿਸ ਕੁੜੀ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵੀ ਨੱਚਣ ਲਈ ਬੁਲਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਸਾਕਯਮੁਨੀ ਸਿਧਾਰਥ 
ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਜਾਏਗਾ? ਸਾਧ ਸੰਤ ਉਸ ਪਾਸਿਉਂ ਦੀ ਨਹੀਂ ਲੰਘਦੇ । ਰਾਜੇ ਤੇ ਰਾਜ 
ਕੁਮਾਰ ਉਧਰ ਨਹੀ” ਜਾਂਦੇ - ਦਿਲ ਕਰੇ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਸੱਦ ਲੈਂਦੇ 
ਹਨ । ਪਰ ਇਹ ਸਾਧੂ ਜਿਹੜਾ ਯੁਵਰਾਜ ਵੀ ਹੈ, ਅਮਰਪਾਲੀ ਦੀ ਹਵੇਲੀ 
ਜਾਏਗਾ? ਲਿੱਛਵੀ ਨੂੰ ਦੁੱਖ ਹੋਇਆ । ਉਸ ਨੇ ਫੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਕਿ ਉਹ ਬੁੱਧ ਨੂੰ ਉਥੇ 
ਨਹੀਂ ਜਾਣ ਦਏਗਾ-। ਪਰ ਉਸ ਪਾਸ ਇਹ ਕਹਿਣ ਦੀ ਹਿੰਮਤ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕਿ ਜਾਏ 
ਤੇ ਮਨਾਹੀ ਕਰ ਦਏ । ਪਰ ਉਹ ਰੋਕੇਗਾ । ਉਹ ਬੁੱਧ ਪਾਸ ਰਿਆ । ਚਰਨੀ ਹੱਥ 
ਲਾਏ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਬੈਠਣ ਦਾ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਉਹ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਬੈਠ ਗਿਆ । 
ਥੋੜ੍ਹੀ ਦੇਰ ਬਾਅਦ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ - “ਹੇ ਸਾਕਯਮੁਨੀ, ਮੇਰੀ ਇੱਛਾ ਹੈ ਆਪ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਛਕਾਵਾਂ । ਸੰਘ ਸਮੇਤ । ਕੀ ਮਨਜ਼ੂਰ ਕਰੋਗੇ?” ਬੁੱਧ ਨੇ ਹਾਂ ਵਿਚ ਸਿਰ 
ਹਿਲਾਇਆ । ਸਿਧਾਰਥ ਨੇ ਫਿਰ ਪੁੱਛਿਆ, “ਕਿਸ ਦਿਨ?” ਲਿੱਛਵੀ ਨੇ ਉਹੀ ਦਿਨ 
ਕਿਹਾ ਜਿਹੜਾ ਅਮਰਪਾਲੀ ਲਈ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਹੋਇਆ ਸੀ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਮਿੱਤਰ ਇਸ ਦਿਨ ਅੰਬਾਪਾਲੀ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਜਾਵਾਂਗਾ । ਕੋਈ 
ਹੋਰ ਦਿਨ ਦੱਸੋ । 

ਲਿੱਛਵੀ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਇਹੋ ਦਿਨ ਪਵਿੱਤਰ ਹੈ ਮਹਾਰਾਜ । ਇਸੇ ਦਿਨ ਜਾਣਾ 
ਪਵੇਗਾ ਸੁਆਮੀ । ਮੇਰੀ ਦੇਰ ਦੀ ਮਨੋਕਾਮਨਾ ਹੈ । ਇਨਕਾਰ ਨਾ ਕਰਨਾ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਪਰ ਅੰਬਾਪਾਲੀ ਨੂੰ ਹਾਂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ । ਉਥੇ ਜਾਣਾ 


ਲਿੱਛਵੀ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਤਾਂ ਅੱਜ ਅਮਰਪਾਲੀ ਵੱਡੀ ਹੈ, ਹੇ ਮਹਾਰਾਜ? ਅਸੀ” 
ਸਭ ਉਸ ਤੋ” ਛੋਟੇ ਰਹਿ ਗਏ ਹਾਂ?” 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਅੰਬਾਪਾਲੀ ਵੱਡੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਤੂੰ ਅਤੇ ਮੈ” ਵੱਡੇ ਨਹੀਂ' ਹਾਂ । 
ਧਰਮ ਵੱਡਾ ਹੈ । ਇਕਰਾਰ ਧਰਮ ਦੀ ਜੜ੍ਹ ਹੈ । ਮੈਂ ਉਥੇ ਇਕਰਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜਾਵਾਂਗਾ । ਤੂੰ ਵੀ ਮੇਰੇ ਨਾਲ ਚੱਲੀ । ਸੰਘ ਚੱਲੇਗਾ ।” 

ਲਿੱਛਵੀ ਅਮਰਪਾਲੀ ਪਾਸ ਗਿਆ ਤੇ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ- ਅਮਰਪਾਲੀ ਜੇ ਤੂੰ ਬੁੱਧ 
ਨੂੰ ਭੋਜਨ ਛਕਾਣ ਦਾ ਸੱਦਾ ਵਾਪਸ ਲੈ ਲਵੇ” ਤਾਂ ਸੈ ਮਹਿਲ ਵਿਚ ਇਹ ਸੇਵਾਂ ਕਰ 


੯ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ ਨਾਮ ਸ਼੍ਰਾਵਸਤੀ ਹੈ । 
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ਸਕਦਾ ਹਾਂ ਤੇ ਇਸ ਬਦਲੇ ਤੈਨੂੰ ਇਕ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਦੇਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹਾਂ । 

ਅਮਰਪਾਲੀ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਤਾਂ ਕੀ ਲੱਖ ਦੇਸ਼ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਬਦਲੇ 
ਨਹੀਂ ਲਵਾਂਗੀ । ਉਹ ਇਥੇ ਮੇਰੇ ਘਰ ਅਵੱਸ਼ ਆਏਗਾ । ਉਹ ਅਮੁੱਲ ਹੈ । 

ਉਹ ਸਭ ਅਮਰਪਾਲੀ ਦੀ ਹਵੇਲੀ ਲੰਗਰ ਛਕਣ ਗਏ । ਵਾਪਸ ਆਉਣ 
ਲੱਗੇ ਤਾਂ ਅਮਰਪਾਲੀ ਨੇ ਹੱਥ ਜੋੜ ਕੇ ਕਿਹਾ - “ਮੇਰੀ ਇਕ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਹੈ 
ਸੁਆਮੀ । ਮੋੜਨੀ ਨਾਂਹ । ਘਣਾ ਫੈਲਿਆ ਇਹ ਵਿਸ਼ਾਲ ਬਾਗ ਮੈ ਆਪ ਦੇ ਚਰਨਾ 
ਵਿਚ ਭੇਟ ਕਰਦੀ ਹਾਂ । ਮੇਰਾ ਹੋਰ ਟਿਕਾਣਾ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਸਾਹ ਹਨ ਇਥੇ 
ਕੋਠੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦੇ ਦਿਉ । ਮੇਰੇ ਪਿਛੋ” ਕੋਠੀ, ਸਮਾਨ, ਧਨ, ਇਹ 
ਆਪਦਾ ਹੋਵੇ ।” ਬੁੱਧ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਮੰਨੀ ਤੇ ਬਾਗ ਸੰਘ ਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ । 

ਉਹ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਤੁਰਦੇ ਗਏ ਤਾਂ ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਨਗਰ ਦੀ ਹੱਦ ਪਾਰ ਕਰ ਗਏ । 
ਬੁੱਧ ਰੁਕਿਆ । ਮੁੜ ਕੇ ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਨਗਰ ਵੱਲ ਦੇਖਣ ਲੱਗਾ । ਆਨੰਦ ਨੇ ਕਿਹਾ - 
ਪੰਧ ਮੁਕਾਣਾ ਹੈ ਮਹਾਰਾਜ ਸਿਧਾਰਥ । ਚੱਲੀਏ? ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਭਲੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ 
ਸ਼ਹਿਰ ਵੈਸ਼ਾਲੀ । ਸੁੰਦਰ ਬਾਗਾਂ ਦਾ ਸ਼ਹਿਰ । ਅੰਬਾਪਾਲੀ ਦਾ ਨਗਰ । ਮੈਂ ਇਸ 
ਨਗਰ ਨੂੰ ਮੁੜ ਕੇ ਕਦੀ ਨਹੀ ਦੇਖ ਸਕਾਂਗਾ ਅੱਜ ਤੋਂ ਬਾਦ । ਥੋੜੀ ਕੁ ਦੇਰ ਹੋਰ 
ਦੇਖਣ ਦੀ ਅਗਿਆ ਦੇ ਦੇਵੇਂਗਾ ਆਨੰਦ?” . 

ਆਨੰਦ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਛਲਕਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ ਥਾਂ ਬੁੱਧ ਨੇ 
ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਨੂੰ ਸੁਖੀ ਵਸਣ ਦੀਆਂ ਅਸੀਸਾਂ ਦਿੱਤੀ ਤੇ ਫਿਰ ਰਸਤਾ ਫੜਿਆ । 
ਕੁਸ਼ੀਨਾਰ ਦੇ ਰਾਹ ਪੈ ਗਏ ਤਾਂ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਪਾਵਾ ਨਾਂ ਦਾ ਪਿੰਡ ਆਇਆ ਜਿਥੇ 
ਚੁੰਡ ਨਾਂ ਦੇ ਉਪਾਸ਼ਕ ਇਕ ਲੁਹਾਰ ਨੇ ਖਾਣਾ ਖਾਣ ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ । ਬੁੱਧ ਦੀ 
ਖ਼ਾਣਾ ਖਾਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਸਰੀਰ ਵੀ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਸੀ ਪਰ ਚੁੰਡ ਮੁੜ ਮੁੜ 
ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰਨ ਲੱਗਾ ਕਿ ਸੰਘ ਦੇ ਚਰਨ ਘਰ ਵਿਚ ਅਵੱਸ਼ ਪੁਆਣੇ ਹਨ । ਸਾਰੇ 
ਭਿੱਖੂ ਆਉਣ । ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਸਭ ਨੇ ਖਾਣਾ ਖਾਧਾ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਥੋੜਾ ਜਿਹਾ ਖਾਣਾ 
ਖਾਧਾ । ਖਾਣਾ ਖਾਣ ਪਿਛੋਂ ਉਸ ਦੇ ਪੇਟ ਵਿਚ ਤਿੱਖਾ ਦਰਦ ਉਠਿਆ । ਖੂਨ ਦੇ 
ਦਸਤ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਗਏ । ਸਭ ਨੇ ਰਲ ਮਿਲ ਕੇ ਸੇਵਾ ਸੰਭਾਲ ਕੀਤੀ । ਕੁੱਝ ਘੰਟਿਆਂ 
ਬਾਅਦ ਮਹਾਤਮਾ ਦਾ ਦਰਦ ਰੁਕਿਆ ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਕਿਹਾ- ਚੱਲੀਏ? ਆਨੰਦ ਦਾ 
ਮਨ ਕੁੱਝ ਦਿਨ ਰੁਕਣ ਦਾ ਸੀ ਕਿਉਕਿ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਹਾਲਤ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਪਰ ਉਹ 
ਚੁੱਪ ਕਰਕੇ ਤੁਰ ਪਿਆ । ਨਾਲ ਹੋਰ ਕੌਣ ਕੌਣ ਸਨ ਪਤਾ ਨਹੀਂ । 

ਦੁਪਹਿਰ ਵੇਲੇ ਉਹ ਹਿਰਣਾਵਤੀ ਨਦੀ ਕਿਨਾਰੇ ਪੁੱਜੇ । ਬੁੱਧ ਥੈਂਕ ਗਿਆ ਸੀ । 
ਲੇਟ ਗਿਆ । ਆਨੰਦ ਨੇ ਉਸ ਦਾ ਸਿਰ ਆਪਣੀ ਗੋਦੀ ਵਿਚ ਰੱਖ ਲਿਆ । ਬੁੱਧ ਨੇ 
ਕਿਹਾ “ਭੁੱਲੀ ਨਾ ਆਨੰਦ । ਇਕ ਕੰਮ ਕਰਨਾ ਹੈ । ਇਧਰੋਂ' ਕੁਸ਼ੀਨਾਰ ਵਲੋਂ ਜਦੋ 
ਵਿਹਲਾ ਹੋਵੇ” ਤਾਂ ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਨਗਰ ਜਾਈਂ । ਸ਼ਹਿਰ ਤੇਰੇ ਦਰਸ਼ਨਾ ਨੂੰ ਉਮਡ 
ਪਵੇਗਾ । ਉਹ ਤੇਰੇ ਤੋ ਜਾਣਨਾ ਚਾਹੁਣਰੀ ਕਿ ਗੌਤਮ ਮੰਗਤਾ ਕੀ ਕੀ ਕਹਿਕੇ 
ਗਿਆ ਹੈ ਜਾਂਦਾ ਹੋਇਆ । ਪਰ ਤੂੰ ਚੁੰਡ ਲੁਹਾਰ ਦੇ ਘਰ ਜਾਈ' । ਉਸ ਨੂੰ ਧਰਵਾਸ 
ਦੇਈਂ । ਉਸ ਨੂੰ ਕਹੀ ਡੋਲੇ ਨਾਹ । ਉਸ ਨੂੰ ਕਹੀਂ ਕਿ ਤਥਾਗ ਤੈਨੂੰ ਰਸਤੇ ਰਸ 
ਅਸੀਸਾਂ ਦਿੰਦਾ ਗਿਆ ਸੀ । ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ ਕਹਿਣਾ ਸ਼ੌਂਕ ਨਾ ਕਰਨ । ਚੁੰਡ ਸਾਡਾ 
ਮਿੱਤਰ ਹੈ । ਉਹ ਸਤਿਕਾਰਯੋਗ ਉਪਾਸ਼ਕ ਹੈ । ਦੋ ਖਾਣੇ ਅਮਰ ਰਹਿਣਗੈ ਹਮੇਸ਼ । 
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ਜੋ ਭੋਜਨ ਸੁਜਾਤਾ ਲੈ ਕੇ ਮਈ ਸੀ, ਜਿਨਭ ਪਿੱਛੋਂ ਤਥਾਗਤ ਨੂੰ ਗਿਆਨ ਹੋਇਆ ਸੀ 
- ਉਹ ਖਾਣਾ ਅਤਿਅੰਤ ਪਵਿੱਤਰ ਸੀ । ਫਿਰ ਉਹ ਭੋਜਨ ਜਿਸ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ 
ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਤਥਾਗਤ ਫਿਦਾ ਹੋਵੇਗਾ ਭਜਦਾ ਲਈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਖਾਣਿਆਂ ਨੂੰ ਜੋ 
ਸਤਿਕਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ ਉਹ ਕਿਸੇ ਧਨ, ਜਾਇਦਾਦ ਜਾਂ ਸ਼ਕਤੀ ਵਿਚ ਨਹੀਂ । ਸੁਜਾਤਾ 
ਅਤੇ ਚੁੰਡ ਨੂੰ ਅਨੰਤ ਸੁਖ ਮਿਲੇਗਾ । 

ਉਹ ਫਿਰ ਤੁਰ ਪਏ। ਤੁਰਦੇ ਤੁਫਦੇ ਸ਼ਾਮ ਤੋ ਪਹਿਲੋਂ” ਕੁਸ਼ੀਨਾਰ ਦਿਖਾਈ 
ਦੇਣ ਲੱਗ ਪਿਆ । ਬੁੱਧਨੇ ਕਿਹਾ -_ਕੁਸ਼ੀਨਾਰ ਆ ਗਿਆ ਹੈ ਆਨੰਦ । ਇਥੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਸਾਲ ਦੇ ਰੁੱਖਾਂ ਟਾ ਜਿਹੜਾ ਝੁੰਡ ਹੈ, ਇਥੇ ਟਿਕਾਣਾ ਕਰਾਂਗੇ । ਹੋਰ ਅੱਗੇ 
ਨਹੀ' ਜਾਣਾ । ਚਾਰੇ ਪਾਸੇ ਸ਼ਾਂਤੀ ਸੀ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਬਿਸਤਰਾ ਵਿਛਾ ਦੇਹ ਤੇ 
ਸਿਰ ਉੱਤਰ ਵੱਲ ਰੱਖੀਂ । ਆਨੰਦ ਨੇ ਤਲਕੇ ਘਾਹਫੂਸ ਦੀ ਬਣੀ ਨਿੱਕੀ ਚਣਾਈ 
ਧਰਤੀ ਤੇ ਵਿਛਾ ਦਿੱਤੀ । ਬੁੱਧ ਉਸ ਉਘਰ ਲੇਟ ਗਿਆ । ਨਗਰ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਤੇ 
ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਗਿਆ ਕਿ ਤਥਾਗਤ ਕੁਸ਼ੀਨਗਰ ਦੀ ਜੂਹ 
ਵਿਚ ਆ ਰਿਆ ਹੈ । ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਠਨਗਦਾ ਗਿਆ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਤਬੀਅਤ ਠੀਕ 
ਨਹੀ । ਆਨੰਦ ਨੇ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਫਿਵ ਸਭ ਦੂਰੋਂ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰੋ । ਹਰ ਪਾਸਿਓ” 
ਲੋਕ ਆ ਆ ਕੇ ਬੈਠੀ ਜ. ਰਹੇ ਸਨ । ਸਭ ਖਾਮੋਸ਼ ਸਨ । 

ਇਕ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਤਥਗਤ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਆਇਆ । ਉਹ ਬੁੱਧ ਦੇ ਚਰਨੀ 
ਹੱਥ ਲਾਉਣ ਦਾ ਇੱਛੁਕ ਸੀ । ਆਨੰਦਾ ਨੇ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ । ਉਸ ਨੇ ਮਿੰਨਤ ਕਰਨੀ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਜੋ ਬੁੱਧ ਨੇ ਸੁਣ ਲਈ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਹੌਲੀ ਦੇ ਕੇ ਕਿਹਾ - ਆਉਣ ਦੇਹ 
ਆਨੰਦ । ਉਹ ਅੱਗੀ ਵਧਿਆ । ਪ੍ਰਣਾਮ ਕਰਕੇ ਕਿਹਾ - ਜੀ ਮੈ” ਸੁਭੱਦਰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਹਾਂ । ਹੇ ਮੁਨੀ, ਕਿਰਪਾ ਕਰਕੇ ਦੱਸ ਦਿਉਗੇ ਕਿ ਅਸੀਂ ਕਿਥੋਂ ਆਏ, ਕਿਉ ਆਏ 
ਤੇ ਕਿਥੇ ਜਾਵਾਂਗੇ? ਆਨੰਦ ਦੀ ਇੱਛਾ ਨਹੀ” ਸੀ ਕਿ ਇਸ ਸਮੇ' ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਪੁੱਛੇ ਜਾਣ । 
ਪਰ ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ ਹਨ ਮੇਰੇ ਪਾਸ ਸੁਭੱਦਰ । ਜੇ 
ਸੈਂ ਪਰਗਟ ਕਰ ਦਿਆਂ ਤਦ ਵੀ ਸੰਸਾਗ ਵਿਚ ਦੁੱਖ ਰਹਿਣਗੇ । ਮੇਰਾ ਸਰੋਕਾਰ ਦੁੱਖ 
ਨਾਲ ਹੈ, ਉਸੇ ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕਰਨਾ ਚਾਹਿਆ । ਹੋਰ ਕੋਈ ਇੱਛਾ ਬਾਕੀ ਨਹੀਂ । 
ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣਰੀ ਇਹ ਗੱਲਾਂ । ਤੁਹਾਨੂੰ ਸਮੁੰਦਰ ਵੱਡਾ ਲਗਦਾ ਹੈ । 
ਮੈਨੂੰ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਸ਼ੂ-ਪੰਛੀਆਂ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੇ ਅੱਜ ਤਕ ਜਿੰਠੇ ਹੰਝੂ ਵਹਾਏ 
ਹਨ, ਉਹ ਸਮੁੰਦਰ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਹਨ । ਦੁੱਖਾਂ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਕਰਨ ਲਈ ਤਥਾਗਤ 
ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਆਇਆ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਆਨੰਦ ਵੱਲ ਨਿਗਾਹ ਮੋੜੀ । ਆਨੰਦ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਸੁਆਮੀ ਕੁੱਝ ਹੋਰ 
ਦੱਸੋ ਸਾਨੂੰ । 

_ਬੁੱਧ ਨੇ ਆਲੇ ਦੁਆਲੇ ਬੈਠੇ ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ “ਮਿੱਤਰੋ, ਜਦੋ ਜੁਆਨੀ ਵਿਚ 
ਸੈਂ ਸੋਚ ਰਿਹਾ ਸਾਂ ਕਿ ਮਹਿਲ ਤਿਆਗ ਕੇ ਸੰਨਿਆਸ ਲਵਾਂ ਕਿ ਨਾ, ਮਾਰ ਦੇਵਤਾ 
ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ (ਬੋਧ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਯਮਰਾਜ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ) ਤੇ ਕਹਿਣ 
ਲੱਗਾ- “ਹੇ ਗੌਤਮ, ਤੂੰ ਤੀਖਣ ਬੁੱਧ ਅਤੇ ਆਤਮ ਵਿਸ਼ਵਾਸੀ ਜੁਆਨ ਹੈ” । 
ਮੇਰੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਮੰਨੀ ਜਾਵੇਂ ਤੇ ਸੰਨਿਆਸੀ ਨਾ` ਬਣੇ ਤਾਂ ਤੂੰ ਸੱਤ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦਾ 
ਛਤਰਪਤੀ ਮਹਾਰਾਜਾ ਬਣੇ ।”” 
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ਮੈਂ ਮਾਰ ਦੀ ਗੱਲ ਸੁਣ ਕੇ ਦੁਚਿੱਤੀ ਛੱਡ ਦਿੱਤੀ ਤੇ ਤੁਰੰਤ ਸੰਨਿਆਸ ਲੈਣ 
ਦਾ ਫੈਸਲਾ ਕਰਕੇ ਜੰਗਲ ਦਾ ਰਸਤਾ ਫੜਿਆ । ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਬੱਧੀ ਏਨਾ 
ਤਪ ਕੀਤਾ ਕਿ ਮਰਨ ਕਿਨਾਰੇ ਪੁੱਜ ਗਿਆ । ਤਦ ਮਾਰ ਫਿਰ ਪਰਗਟ ਹੋਇਆ ਤੇ 
ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ - “ਹੇ ਮੁਨੀ ਤੁਹਾਡੀ ਸਖਤ ਘਾਲਣਾ ਸਫਲ ਹੋਈ । ਚਲੋ ਹੁਣ 
ਧਰਤੀ ਫ਼ੱਡੋ । ਸਤ ਸਵਰਗ ਤੁਹਾਨੂੰ ਉਡੀਕ ਰਹੇ ਹਨ - ਰਾਜ ਕਰੋ ।” 

ਮੈਂ ਮਾਰ ਨੂੰ ਕਿਹਾ - ਜੇ ਇਹ ਗੱਲ ਹੈ ਤਾਂ ਮੈਂ ਮਰਾਂਗਾ ਨਹੀਂ । ਮੈ” 
ਜੀਵਾਂਗਾ । ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਰਹਾਂਗਾ ੨ ਜਦੋਂ ਤਕ ਸਭ ਜੀਆਂ ਜੰਤਾਂ ਦਾ ਕਲਿਆਣ 
ਨਹੀਂ” ਹੁੰਦਾ ਮੈਂ ਇੱਥੇ ਹੀ ਰਹਾਂਗਾ । ਤਦ ਮੈ" ਸੁਜਾਤਾ ਪੁੱਤਰੀ ਦੀ ਲਿਆਂਦੀ ਖੀਰ 
ਖਾਧੀ ਤੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸੰਗਲੀ ਦੁਬਾਰਾ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਫੜ ਲਈ । ਸੱਤ 
450 0 ਗੀ ਆ 
ਹੁਣ, ਹੁਣ ਫਿਰ ਮਾਰ ਆਇਆ ਹੈ । ਇਹ ਦੇਵ ਹੁਣ ਕਹਿ ਰਿਹਾ ਹੈ “ਗੌਤਮ 
ਮੁਨੀ - ਸਰੀਰ ਨਾਸਵਾਨ ਹੈ । ਇਸ ਦੇ ਕਣ ਹੁਣ ਖੰਡਿਤ ਹੋਣਗੇ । ਹੁਣ ਤੁਹਾਨੂੰ 
ਸਰੀਰ ਤਿਆਗ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਹੇ ਸਾਕਯਮੁਨੀ ।” 

ਹੁਣ ਮੈਂ ਇਸ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨਾਗਾ । ਹੁਣ ਇਸ ਨੇ ਨਾ ਸੱਤ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦਾ ਲਾਲਚ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਨਾ ਸੱਤ ਸੁਰਗਾਂ ਦਾ । ਹੁਣ ਇਸ ਨੇ ਅਟੱਲ ਸੱਚ ਬੋਲਿਆ ਹੈ । ਸੱਚ ਸੱਚ 
ਹੈ - ਭਾਵੇਂ ਦੁਸ਼ਮਣ ਨੇ ਬੋਲਿਆ ਹੋਵੇ । ਹੇ ਮਿੱਤਰੋ ਹੁਣ ਮਾਰ ਦਾ ਕਿਹਾ ਮੰਨੀਏ । 
ਹੁਣ ਮੈਨੂੰ ਇਥੋਂ ਚਲੇ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । 

ਆਨੰਦ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਵਿਚ ਹੰਝੂ ਭਰ ਗਏ - ਉਸ ਨੇ ਸਾਥੀ ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ ਹੌਲੀ 
ਦੇ ਕੇ ਕਿਹਾ - ਮੈ” ਤਾਂ ਅਜੇ ਸਿੱਖਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਸੀ ਥੋੜਾ ਥੋੜਾ - ਅਜੇ ਸੰਪੂਰਨਤਾ 
ਬੇਅੰਤ ਦੂਰ ਹੈ ਤੇ ਸਾਡਾ ਸੁਆਮੀ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ ਸਾਡੇ ਪਾਸੋਂ- ਸਾਡਾ ਦਿਆਲੂ 
ਮੁਨੀ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਆਨੰਦ ! ਇਧਰ ਸਾਹਮਣੇ ਆ । ਉਦਾਸ ਕਿਉ” ਹੈ ? 
ਆਨੰਦ ਨੇ ਕਿਹਾ - “ਸੁਆਮੀ ਅਗਿਆਨਤਾ ਦਾ ਅੰਧਕਾਰ ਚੁਫੇਰੇ ਪਸਰਿਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ । ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਚਾਨਣ ਦੀ ਅਜੇ ਹੋਰ ਲੋੜ ਹੈ । 
ਤਥਾਗਤ ਭਿਆਨਕ ਤੂਫਾਨ ਵਿਚ ਸਾਡੇ ਲਈ ਦੀਪਕ ਬਣਿਆ ਤੇ ਇਹ ਦੀਵਾ ਹੁਣ 
ਬੁਝਣ ਲੱਗਾ ਹੈ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਬੱਸ ਆਨੰਦ ਬੱਸ । ਦਿਲ ਨੂੰ ਡੁਲਾ ਨਾ । ਤੈਨੂੰ ਵੀ ਸਭਨਾ 
ਨੂੰ ਵੀ ਪਤਾ ਹੈ ਆਪਾਂ ਹੁਣ ਵਿਛੜਾਂਗੇ । ਮੈਂ` ਦਸਦਾ ਤਾਂ ਰਿਹਾ ਹਾਂ ਕਿ ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਿਆਰੀਆਂ ਵਸਤਾਂ - ਸਭ ਤੋ ਪਿਆਰੇ ਮਿੱਤਰ, ਵਿਛੜਨਰੀ । ਮੂਰਖ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ - 
“ਇਹ ਮੈਂ ਹਾਂ - ਸੈਂ ਹਾਂ ਇਥੇ ।” ਸਿਆਣਾ ਆਦਮੀ ਇਧਰ ਉਧਰ ਦਿਖਦਾ ਹੈ । 
ਨਾ ਕਿਧਰੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮੈਂ` ਦਿਸਦੀ ਹੈ - ਨਾ ਮੈਂ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ । ਤਾਂ ਆਨੰਦ ਇਹ 
ਸਰੀਰ ਕਿਉ” ਸੰਭਾਲ ਕੇ ਰੌਂਖੀਏ ਜਦੋਂ ਕਿ ਬੇਅੰਤ ਸ਼ਾਨਦਾਰ ਸਰੀਰ, ਪੰਥ, ਉਹ ਪੰਥ 
ਜਿਸ ਵਿਚ ਧਰਮ ਸਮਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਹਮੇਸ਼ ਰਹੇਗਾ । ਧਰਮ-ਕਾਇਆ ਥਿਰ 
ਰਹੇਗੀ । ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰੱਖੋ । ਮੈ” ਸੰਤੁਸਟ ਹਾਂ । ਜੋ ਕੰਮ ਮੇਰੇ ਜਿੰਮੇ ਲੱਗਾ ਸੀ ਉਹ ਮੈ” 
ਕਰ ਚੱਲਿਆ ਹਾਂ । ਇਸੇ ਦੀ ਲੋੜ ਸੀ । ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਮੈ' 
ਪਹਿਲਾ ਬੁੱਧ ਨਹੀਂ” ਹਾਂ । ਨਾ ਮੈਂ ਆਖਰੀ ਬੁੱਧ ਹਾਂ । ਸੱਚ ਪਰਗਟ ਕਰਨ ਲਈ ਮੈ 
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ਤੁਹਾਡੇ ਵਿਚ ਆ ਉਤਰਿਆ ਸੀ । ਗੌਤਮ ਨਹੀਂ ਰਹੇਗਾ । ਬੁੱਧ ਹਮੇਸ਼ ਰਹੇਗਾ 
ਕਿਉਕਿ ਸੈਂਚ ਦਾ ਨਾਮ ਬੁੱਧ ਹੈ ਤੇ ਸੱਚ ਕਦੇ ਨਹੀ ਮਰਦਾ । ਜਿਹੜਾ ਸੱਚੇ ਮਾਰਗ 
ਤੇ ਤੁਰੇਗਾ ਉਹ ਮੇਰਾ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਹੋਵੇਗਾ - ਮੈ ਉਸ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਾਵਾਂਗਾ । ਮੈ, 
ਜਿਹੜਾ ਕਿ ਬੁੱਧ ਹਾਂ, ਹਮੇਸ਼ ਤੁਹਾਡੇ ਅੰਗ ਸੰਗ ਰਹਾਂਗਾ । 

ਆਨੰਦ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਸਾਨੂੰ ਕੁਝ ਹੋਰ ਵੀ ਦੱਸੋ ਮਹਾਰਾਜ । 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਕਿਹਾ - ਆਨੰਦ, ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਜੋ ਵੀ ਦੱਸਿਆ, ਇਕ ਨੂੰ 
ਜਾਂ ਅਨੇਕ ਨੂੰ, ਆਪਣੇ ਦੋਵੇਂ ਹੱਥ ਫੈਲਾਅ ਕੇ ਦੱਸਿਆ । ਇਸ ਸਾਧ ਨੇ ਕਦੀ ਮੁੱਠੀ 
ਬੰਦ ਕੀਤੀ ਹੀ ਨਹੀਂ । ਜੋ ਮਿਲਿਆ ਸੋ ਵੰਡ ਦਿੱਤਾ । ਕੋਈ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਹੈ ਮੇਰੇ 
ਕੋਲ । ਕੋਈ ਚੀਜ਼ ਗੁਪਤ ਨਹੀਂ ਰੱਖੀ ਮੈਂ ਕਦੀ । 

ਆਨੰਦ ਨੇ ਪੁੱਛਿਆ - ਤੁਹਾਡੇ ਬਰੀਰ ਕੀ ਕਰਾਂਗੇ ਸੁਆਮੀ ਅਸੀਂ? 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸ਼ਰਿਤ ਕਣਾਂ ਦਾ ਮੇਰਾ ਸਰੀਰ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ 
ਜਿਹੜਿਆਂ ਕਣਾਂ ਦਾ ਤੁਹਾਡਾ ਸਰੀਰ ਹੈ । ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਇਹ _ਕਣ 
ਅਵੱਸ਼ ਖੰਡਿਤ ਹੋਣਗੇ । ਹੌਂਸਲਾ ਨਹੀਂ ਹਾਰਨਾ । 

ਆਨੰਦ ਨੇ ਫਿਰ ਪੁਛਿਆ - ਹੇ ਸਾਕੱਯ ਮੁਨੀ, ਤੁਹਾਡੇ ਪਿਛੋ ਕੌਣ ਅਗਵਾਈ 
ਕਰੇਗਾ? _ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - ਧਰਮ ।. ਧਰਮ ਤੁਹਾਡਾ ਰਥਵਾਨ ਬਣੇ । ਆਪਣੇ 
ਅੰਧਕਾਰਮਈ ਰਾਹਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਦੀਪਕ ਆਪ ਬਣਨਾ । ਆਪਣੇ ਨੱਕ ਵਿਚ ਨੱਥ 
ਅਵੱਸ਼ ਪਾਉਣੀ ਪਰ ਰੱਸੀ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਪਕੜ ਕੇ ਰੱਖਣੀ । ਘੋੜੇ ਦਾ ਲਗਾਮ 
ਤੇ ਕਿਸ਼ਤੀ ਦਾ ਚੌਪੂ ਆਪ ਫੜਨਾ । ਕਦੀ ਲੱਗੇ ਕਿ ਤੁਸੀ ਨਿਰਬਲ ਹੋ, ਕਦੀ 
ਕਿਸੇ ਦੀ 'ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਜਾਣ ਦਾ ਮਨ ਕਰੇ ਤਾਂ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਚਲੇ ਜਾਣਾ ਪਰ 
ਬਿਗਾਨੇ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਨਹੀ" । ਆਪਣੇ ਸ਼ਰਣਦਾਤੇ ਆਪ ਬਣਨਾ । 

ਉਹ ਰੁਕਿਆ । ਫਿਰ ਕਹਿਣ ਲੱਗਾ - ਜਿਹੜੇ ਭਿੱਖੂ ਮੇਰੇ ਨਾਲ ਰਹੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਅੱਜ ਵਰ ਵੀ ਦੇਣਾ ਹੈ ਸਰਾਪ ਵੀ । ਵਰ ਇਹ ਕਿ ਮੇਰੇ ਸਾਥੀ ਭਿੱਖੂ ਜੋ ਕਰਨ, ਜੋ 
ਕਹਿਣ, ਸੰਘ ਉਸ ਦੀ ਨੁਕਤਾਚੀਨੀ ਨਾ ਕਰੇ । ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਰ ਹੈ । ਪਰ ਜੋ 
ਉਹ ਕਹਿਣ ਜਾਂ ਜੋ ਉਹ ਕਰਨ ਉਹ ਮੰਨਣਯੋਗ ਜਾਂ ਕਰਨਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ । 
ਕਰਨਾ ਉਹ ਹੈ ਜੋ ਸੰਘ (ਸੰਗਤ) ਕਹੇ । ਸੰਘ ਦੇ ਫੈਸਲੇ ਸਰਬੋਤਮ ਹੋਣਗੇ । 

ਸਾਕਯਮੁਨੀ ਕੁਝ ਦੇਰ ਚੁੱਪ ਰਿਹਾ, ਫਿਰ ਬੋਲਿਆ, “ਦੇਖੋ ਭਿੱਖੂਓ, ਤਥਾਗਤ 
ਇਥੋਂ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਹੈ । ਮੈ' ਚਾਹੁੰਦਾ ਹਾਂ ਤੁਸੀਂ ਆਖੋ - 


“ਸਭ ਤੱਤ ਬੁੱਢੇ, ਜਰਜਰੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ 

ਸਭ ਤੱਤ ਅੰਤ ਚੌਗਿਰਦੇ ਵਿਚ ਘੁਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ 

ਜੋ ਅਮਰ ਹੈ ਉਸ ਦੀ ਤਲਾਸ਼ ਕਰੋ । 

ਪੂਰੀ ਤਾਕਤ ਨਾਲ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵਾਸਤੇ ਮਿਹਨਤ ਕਰੋ ।” 


ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਹ ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਜਾਣ ਲੱਗਾ । ਉਸ ਨੇ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਸਭ 
ਸਮਾਧੀਆਂ ਪਾਰ ਕੀਤੀਆਂ । ਫਿਰ ਸਦਾ ਲਈ ਅੱਖਾਂ ਮੁੰਦ ਲਈਆਂ । ਆਨੰਦ ਨੇ 
ਕਿਹਾ - “ਹੇ ਸਰੱਮਣੋ, ਹੇ ਭਿੱਖੂਓ, ਹੇ ਉਪਾਸ਼ਕੋ, ਸਾਡਾ ਪਿਆਰਾ ਸਾਡੇ ਪਾਸੋ ਚਲਾ 
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ਗਿਆ ਹੈ ।” ਭਿੱਖੂ ਵਿਰਲਾਪ ਕਰਨ ਲੱਗੇ । ਵਡੇਰਿਆਂ ਨੇ ਦਿਲਾਸੇ ਦਿੱਤੇ । ਪਾਵਾ 
ਤੇ ਕੁਸ਼ੀਨਗਰ ਦਾ ਰਾਜਾ ਮੱਲਸ ਫੁੱਲਾਂ ਦੇ ਹਾਰ, ਸੁੰਦਰ ਵਸਤਰ ਅਤੇ ਸੁਗੰਧੀਆਂ ਲੈ 
ਕੇ ਮਹਾਂਯੋਗੀ ਨੂੰ ਸ਼ਰਧਾਂਜਲੀ ਦੇਣ ਲਈ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਆਇਆ । ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ 
ਉਸ ਦੀ ਮਿਰਤਕ ਦੇਹ ਸਂਤ ਦਿਨ ਦਰਸ਼ਨਾ ਵਾਸਤੇ ਸੰਭਾਲੀ ਗਈ । ਅਮਰਪਾਲੀ 
ਆਪਣੇ ਸੰਗੀਤ ਮੰਡਲ ਸਮੇਤ ਆਈ । ਮੱਥਾ ਟੇਕਿਆ ਅਤੇ ਨਜ਼ਦੀਕ ਬੈਠ ਕੇ 
ਗਾਉਣ ਲੱਗ ਪਈ । ਉਸ ਦੂ ਜਥਾ ਸਾਰਾ ਹਫਤਾ ਉਥੇ ਰਿਹਾ ਤੇ ਅਮਰਪਾਲੀ 
ਲਗਾਤਾਰ ਗਾਉਦੀ ਰਹੀ । 

ਜਦੋਂ ਅਰਥੀ ਸ਼ਮਸ਼ਾਨਘਾਟ ਵੱਲ ਲੈ ਕੇ ਤੁਰੇ ਤਾਂ ਅਮਰਪਾਲੀ ਕਾਫਲੇ ਦੇ 
ਅੱਗੇ ਹੋ ਗਈ । ਉਸ ਦਾ ਜਥਾ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਸੀ । ਉਹ ਸ਼ਮਸ਼ਾਨਘਾਟ ਤਕ 
ਨੱਚਦੀ ਗਈ । ਉਸ ਦਾ ਜਥਾ ਗਾਉੱਦਾ ਗਿਆ । 

ਅਸਥੀਆਂ _ਲੈਣ ਮਗਧ ਦਾ ਰਾਜਾ _ਅਜ਼ਾਤਸ਼ੱਤਰੂ ਆਇਆ । ਵੈਸ਼ਾਲੀ 
ਗਣਤੰਤਰ ਦੇ ਛੇ ਰਾਜੇ ਆਏ ਤੇ ਅਸਥੀਆਂ ਲੈਣ ਲਈ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ । 
ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਦੇ ਸ਼ਾਕਯ ਆਏ, ਐੱਲਕਲਪ ਦਾ ਬਯੂਲੀ, ਰਾਮਗਾਮ ਦਾ ਰਾਜਾ 
ਕੋਲਿਅਸ, ਪਾਵਾ ਦਾ ਰਾਜਾ ਮੱਲਸ ਤੇ ਪਿਪਲੀਵਣ ਦਾ ਰਾਜਾ ਮੋਰਯਾ ਆਇਆ । 

ਫੁੱਲ ਚੁਗਣ ਵੇਲੇ ਉਪਾਲੀ ਨੇ ਇਹ ਸ਼ਰਧਾਂਜਲੀ ਭੇਟ ਕੀਤੀ - “ਹੇ ਭਿਖੂਓ, 
ਸ਼ਰੌਮਣੋ, ਸਾਧੂਓ ਤੇ ਗਹਿਸਥੀਓ, ਸਾਡਾ ਪਿਆਰਾ ਸਾਡੇ ਤੋਂ ਵਿਛੁੜਿਆ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਲੱਖਾਂ ਅੱਖਾਂ ਵਿਚ ਉਹ ਰੋਸ਼ਨੀ ਬਣ ਕੇ ਟਿਕ ਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਅੱਖਾਂ ਵਾਲੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਅਵੱਸ਼ ਦੇਖ ਲੈਣਗੇ । ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਰਾਜੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਆਏ ਹਨ ਜੋ ਅਸਥੀਆਂ ਲੈਣ 
ਲਈ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ । ਅਸੀਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਸਥੀਆਂ ਦਿਆਂਰੀ । ਉਹ ਕਹਿ 
ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਰਾਜਧਾਨੀਆਂ ਵਿਚ ਅਸਥੀਆਂ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਕਰਕੇ ਉਹ ਬੋਧ ਸਤੂਪ, 
ਮੌਠ ਉਸਾਰਨਰੀ । ਪਰ ਸਾਡੇ ਪਿਆਰੇ ਸਿਧਾਰਥ ਨੂੰ ਜੇ ਇੱਟਾਂ ਅਤੇ ਚੂਨਾ ਪਸੰਦ ਹੁੰਦੇ 
ਤਾਂ ਉਹ ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਦੇ ਮਹਿਲ ਨਾ ਤਿਆਗਦਾ । ਸਾਡੇ ਦਿਲ ਉਸ ਦੇ ਨਿਵਾਸ 
ਸਥਾਨ ਬਣਨਗੇ । 

ਸਾਡੇ ਲਈ ਇਕ ਮੁਸ਼ਕਲ ਪੈਦਾ ਕਰ ਗਿਆ ਹੈ ਸਾਕਯਮੁਨੀ । ਪਹਿਲੋਂ ਆਪਣੇ 
ਦਿਲਾਂ ਵਿਚ ਅਸੀ ਆਪ ਵਸਦੇ ਸਾਂ ਇਸ ਲਈ ਜਿਹੋ ਜਿਹੇ ਵੀ ਇਹ ਘਰ ਸਨ, 
ਠੀਕ ਸਨ । ਪਰ ਹੁਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਥਾਵਾਂ ਤੇ ਤਥਾਗਤ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੋਵੇਗਾ । ਇਸ ਲਈ 
ਦਿਲਾਂ ਦੇ ਇਹ ਮਹਿਲ ਸਾਫ ਰੱਖਣੇ ਪੈਣਗੇ । ਲਗਾਤਾਰ ਸਾਵਧਾਨ ਰਹਿਣਾ ਪਵੇਗਾ । 

ਹੇ ਭਿਖੂਓ, ਹੇ ਗਹਿਸਥੀਓ ! ਹੁਣ ਤੁਸੀ" ਆਪੋ ਆਪਣੇ ਟਿਕਾਣਿਆਂ ਨੂੰ ਪਰਤ 
ਜਾਓ । ਧਰਤੀ ਉਪਰ ਮੰਦਾਰ " ਦੇ ਫੁੱਲਾਂ ਦੀ ਭਾਰੀ ਬਾਰਸ਼ ਹੋਈ ਹੈ । ਗੋਡੇ ਗੋਡੇ 
ਬਿੱਖਰੇ ਪੁਸ਼ਪਾਂ ਦੀ ਮੋਟੀ ਤਹਿ ਵਿਚੋ ਲੰਘ ਕੇ ਜਾਣਾ ਪਵੇਗਾ । ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਘਰੀ” 
ਜਾਣ ਤੇ ਭਿੱਖੂ ਜੰਗਲਾਂ ਦਾ ਰਾਹ ਫੜਨ । ਤੁਸੀਂ- ਸਭ ਜਦੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ 
ਟਿਕਾਣੇ ਤੇ ਪੁਜੋਗੇ ਤਾਂ ਰੰਗਾਂ ਅਤੇ ਸੁਗੰਧੀਆਂ ਨਾਲ ਨੁਚੜਦੇ ਹੋਏ ਪੁੱਜੋਗੇ । 
ਤਥਾਗਤ ਸਹਾਈ ਹੋਣ ।” 


₹ ਸਵਰਗ ਦਾ ਇਕ ਬੇਅੰਤ ਸੁੰਦਰ ਫੁੱਲ । 
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ਉਪਾਲੀ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਬੁੱਧ ਦੇ ਸਿੱਖ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਿੱਤਰ ਅਨੁਰੈਂਧ ਨੇ ਸਤਿਕਾਰ 
ਵਜੋ' ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਕਹੇ - 

“ਜਾਰੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਉਦਯ, ਅੰਤ ਅਤੇ ਉਦੇਸ਼ ਸੱਚ ਹੈ । ਆਪਣੇ ਵਸੇਬੇ ਵਾਸਤੇ 
ਉਹ ਅਨੇਕ ਸੰਸਾਰ ਸਿਰਜਦਾ ਹੈ । ਸੱਚ ਕਦੀ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਉਹ ਇੱਕ 
ਹੈ ਅਤੇ ਅਖੰਡ ਹੈ । ਮੌਤ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਤੋ ਸੁਤੰਤਰ, ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ ਅਤੇ ਅਨੰਤ 
ਸ਼ਾਨਾਂ ਨਾਲ ਲੱਦਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਉਹ । ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਰੰਗ ਬਰੰਗੀ 
ਸੱਚ ਨਹੀਂ ਹਨ । ਹਰ ਕਾਲ ਵਿਚ ਹਰ ਸਥਾਨ ਉਤੇ ਉਹ ਇਕੱਲਾ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 
ਅਕਾਲੀ ਰਿਹਾ । ਉਸਦਾ ਕੋਈ ਟਿਕਾਣਾ ਨਹੀਂ । 

ਵਿਸ਼ਵ-ਰਚਨਾ ਦੇ ਮੁਢਲੇ ਦੌਰ ਵਿਚ ਸੂਰਜ, ਧਰਤੀ ਅਤੇ ਚੰਨ ਦਾ ਮੁਖੜਾ 
ਦਿੱਸਿਆ । ਵਾਯੂ-ਮੰਡਲ ਦੀ ਧੂੜ ਵਿਚ ਲਿੱਬੜੇ ਸੱਚ ਨੇ ਬੇਅੰਤ ਰੌਸ਼ਨੀ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕੀਤੀ । ਪਰ ਅਜੇ ਉਸਨੂੰ ਦੇਖਣ ਵਾਲੀ ਕੋਈ ਅੱਖ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਸੁਣਨ ਵਾਲਾ ਕੋਈ 
ਕੰਨ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਉਸਦੇ ਮਾਇਨੇ ਸਮਝਣ ਵਾਲਾ ਕੋਈ ਮਨ ਨਹੀਂ' ਸੀ । ਹੋਂਦ ਦੇ 
ਇਸ ਅਮਿੱਤ ਪਸਾਰ ਵਿਚ ਸੱਚ ਨੂੰ ਕੋਈ ਥਾਂ ਅਜਿਹੀ ਨਾ ਮਿਲੀ ਜਿਥੇ ਉਹ ਪੂਰਨ 
ਜਲੌ ਨਾਲ ਨਿਵਾਸ ਕਰ ਸਕਦਾ । 

ਯੁੱਗ ਬੀਤੇ ਤੇ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਅਨੇਕ ਦੌਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਚੇਤਨਾ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਈ । ਜੀਵਨ 
ਨੇ ਨਵਾਂ ਸੰਸਾਰ ਸਿਰਜਿਆ ਜਿਸ ਵਿਚ ਬਲਵਾਨ ਜਜ਼ਬੇ ਸਨ, ਬੇਅੰਤ ਲੋਚਨਾ ਸੀ 
ਅਤੇ ਇਕ ਅਜਿੱਤ ਸ਼ਕਤੀ ਲਹਿਰਾਉਣ ਲੱਗੀ । ਵਿਸ਼ਵ ਜੁੱਟਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ 
ਗਿਆ। ਸੁਖ ਨਾਲ ਦੁਖ, ਆਤਮ ਨਾਲ ਅਨਾਤਮ, ਦੋਸਤੀ ਨਾਲ ਦੁਸ਼ਮਣੀ, 
ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਨਫਰਤ, ਸਾਰੇ ਬਰਾਬਰ ਵਧੇ ਤੇ ਫੈਲੇ । ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦੇ ਇਸ ਦੌਰ 
ਕੋਈ ਥਾਂ ਅਜਿਹੀ ਨਾ ਮਿਲੀ ਜਿਥੇ ਉਹ ਦੋ ਘੜੀ ਚੈਨ ਨਾਲ ਟਿਕ ਸਕਦਾ । 

ਜੀਵਨ ਸੰਗਰਾਮ ਵਿਚੋ ਫਿਰ ਦਰਸ਼ਨ ਨੋ ਜਨਮ ਲਿਆਂ । ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ ਆਤਮ 
ਨੂੰ ਰਾਹ ਦਿਖਾਉਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ । ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਬੈਠ ਕੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਉਪਰ ਹਕੂਮਤ ਦਾ ਤਾਜ ਰੱਖ ਲਿਆ । ਵਹਿਸੀਆਂ ਉਤੇ ਅਤੇ ਸਾਰੇ 
ਤੱਤਾਂ ਉਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ ਵਿਜੈ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ । ਪਰ ਨਾਲ ਨਾਲ ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ ਨਫਰਤ, 
ਹਵਸ ਅਤੇ ਹੰਕਾਰ ਦੀ ਅਗਨੀ ਵਿਚ ਹੋਰ ਬਾਲਣ ਸੁੱਟ ਕੇ ਭਾਂਬੜ ਵਾਲੇ । ਸੈਂਚ ਨੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਕਿਲੇ ਦੀ ਬੜੀ ਵਾਰ ਮੁਰੰਮਤ ਕੀਤੀ ਪਰ ਇਸ ਕਿਲੇ ਵਿਚ ਵੀ ਕੋਈ 
ਥਾਂ ਅਜਿਹੀ ਨਾ ਮਿਲੀ ਜਿਥੇ ਉਹ ਟਿਕਾਣਾ ਬਣਾ ਸਕਦਾ । 

ਸੱਚ ਨੇ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਟਿਕਣਾ ਚਾਹਿਆ ਤਾਂ ਦੇਖਿਆ ਕਿ ਦਰਸ਼ਨ ਦੋ ਧਾਰਾ 
ਖੰਡਾ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਪਹਿਲੋ' ਸਿਰਜਦਾ ਹੈ ਤੇ ਫਿਰ ਵਢਦਾ ਹੈ । ਸੱਚ ਨੇ ਕਿਹਾ- 
ਦਰਸ਼ਨ ਮੇਰਾ ਦਸਤਰਖ਼ਾਨ ਹੈ । ਥੋੜ੍ਹੀ ਦੇਰ ਇਸ ਤੇ ਆਰਾਮ ਕਰਾਂਗਾ । ਫਿਰ ਚਲਾ 

ਜਾਵਾਂਗਾ, ਕਿਉਕਿ ਇਹ ਮੇਰਾ ਘਰ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਭਾਵੇ ਦਰਸ਼ਨ ਰਾਹੀਂ ਸੱਚ ਦੀ 

ਬੋਝ ਬਹ ਪੈਂਦੀ ਹੈ ਪਰ ਨਿਰੋਲ ਤੇ ਨਿਰੋਲ ਦਰਸਨ ਖਾਲੀ ਮੰਜੀ ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ 
ਜਦੋਂ ਸੱਚ ਬੈਠ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਅਮਰ ਲੌਕਿਕ ਸਰਕਾਰ ਜਲਵਾਨੁਮਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 

ਦਰਸ਼ਨ ਨੇ ਬੜੀ ਵਾਰ ਯਤਨ ਕੀਤੇ ਕਿ ਆਤਮ ਨੂੰ ਬਲਵਾਨ ਕਰਕੇ ਸਭ 

ਜੀਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਨਫਰਤ, ਵਾਸਨਾ ਤੇ ਪਾਪ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਸਕੇ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਯਤਨਾਂ ਵਿਚ 
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ਦਰਸਨ ਥੈਂਕ ਕੇ ਟੁੱਟ ਗਿਆ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਉਸਦੇ ਮਲਥੇ ਹੇਠ ਦੱਬੇ ਗਏ । ਤਦ ਸੈਂਚ 
ਬੁੱਧ ਬਣ ਕੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਵਾਨ ਹੋਇਆ ਜਿਥੇ ਉਸਨੂੰ ਪੂਰਨ ਆਰਾਮ 
ਮਿਲਿਆ । ਉਸਨੇ ਫੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਹੀ ਉਸਦਾ ਟਿਕਾਣਾ ਬਣੇ । 

ਹੇ ਬੁੱਧ ! ਸੱਚ ਦਾ ਕਿਤੇ ਹੋਰ ਟਿਕਾਣਾ ਹੁੰਦਾ ਇਹ ਉਥੇ ਜਾਂਦਾ । ਪਰ ਇਹ 


ਤੇਰੇ ਪਾਸ ਆਇਆ ਹੈ । ਕਦੀ ਇਸਨੇ ਹੋਂਦ ਦੇ ਜਜ਼ਬਿਆਂ ਵਿਚ ਰੁਕਣਾ ਚਾਹਿਆ 


ਸੈੱਚ ਨੇ ਬੁੱਧ ਰਾਹੀਂ” ਮਨੁੱਖਾਂ ਅਤੇ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ, ਵਸਤਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਅਸਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੇਖੋ । ਉਸਨੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਕਿਹਾ- ਤੂੰ ਪਿਆਰ ਬਣ ਜਾ । ਜਦੋਂ 
ਮੇਰੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਵੇ ਤਾਂ ਕਰੁਣਾ ਬਣ ਕੇ ਆਈ' । ਦਰਸ਼ਨ ਤੁਰੰਤ ਦਇਆ ਹੋ 
ਗਿਆ । ਸੱਚ ਖੁਸ ਸੀ- ਯੁੱਗਾਂ ਬਾਅਦ ਉਸਨੂੰ, ਇਕ ਖ਼ਾਨਾਬਦੋਸ ਨੂੰ, ਰਹਿਣ ਲਈ 
ਇਕ ਚੰਗਾ ਘਰ ਮਿਲਿਆ ਜਿਸਦਾ ਨਾਮ ਉਸਨੇ ਬੁੱਧ ਰੱਖਿਆ। 

ਬੁੱਧ! ਹੇ ਕ੍ਰਿਪਾਲੂ ਬੁੱਧ, ਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਬੁੱਧ, ਹੇ ਸੰਪੂਰਨ ਬੁੱਧ, ਤੇਰੇ ਰਾਹੀ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਸੱਚ ਧਰਤੀ ਤੇ ਫੈਲਿਆ ਅਤੇ ਰਾਜ ਕਰਨ ਲੱਗਾ । ਪੁਲਾੜ ਅਨੰਤ ਹੈ 
ਬੇਸ਼ੱਕ, ਪਰ ਹੇ ਬੁੱਧ, ਸੱਚ ਤੇਰੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਹੋਰ ਕੋਈ 
ਟਿਕਾਣਾ ਨਹੀ । ਇਸ ਟੱਪਰਵਾਸ ਉਤੇ ਰਹਿਮ ਕਰੀ' । 


ਦੀ ਬਾਣੀ ਹੈ । ਸਾਡੇ ਨਾਮ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਇਹ ਬੁੱਧ ਦੀ ਵਸੀਅਤ ਹੈ । 


ਕਪਿਲਵਸਤੂ ਛੱਡ ਕੇ ਉਸਨੇ ਲੱਖਾਂ ਦਿਲਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਮਹਿਲ ਉਸਾਰੇ ਤੇ ਰਾਜ 
ਕਰਨ ਲੱਗਾ । ਚਲਾਕ ਨਿਕਲਿਆ ਗੌਤਮ ਨਾਮ ਦਾ ਇਹ ਮੰਗਤਾ । ਬੁੱਧਮ . 
ਸ਼ਰਣਮ ਗੱਛਾਮਿ ॥” 


ਬੁੱਧ ਦੇ ਕੁੱਝ ਵਚਨ 
`_ਮਾਨਵਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ ਸੰਖੇਪ ਹੈ । ਕੋਈ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ ਜਿਸ ਪਾਸ ਮੌਤ ਨਾ 
ਆਈ ਹੋਵੇ । 
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` ਜਿਸ ਬ੍ਰਹਮ ਬਾਰੇ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਇਕ ਦਿਨ ਇਕ 

ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਹੈ, ਉਸਨੇ ਵੀ ਇਹੀ ਕਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਉਸਦੀ 
ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਥੋੜ ਚਿਰੀ ਹੈ । 


- ਜੀਵਨ ਤ੍ਰੇਲ ਤੁਪਕੇ ਦੀ ਨਿਆਈਂ' ਹੈ, ਪਾਣੀ ਉਤੇ ਬੁਲਬੁਲੇ ਵਾਂਗ । ਧੁੱਪੇ 
ਘਾਹ ਦੀ ਪੱਤੀ ਉਪਰਲੇ ਤ੍ਰੇਲ ਤੁਪਕੇ ਦੀ ਜਿੰਨੀ ਕੁ ਉਮਰ ਹੈ, ਇੱਡਾ ਕੁ 
ਜੀਵਨ ਪੰਧ ਹੈ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦਾ । ਮਾਂ ਮੈਨੂੰ ਮੋੜ ਨਾਂਹ । 


` ਜਿੱਡੀ ਮਨ ਦੇ ਇਕ ਫੁਰਨੇ ਦੀ ਆਉਧ ਹੈ, ਜਿੰਨਾ ਕੁ ਲੰਮਾ ਪੰਧ ਰਥ 
ਪਹੀਏ ਦਾ ਇਕ ਗੈੜਾ ਤੈਅ ਕਰਦਾ ਹੈ- ਜੀਵਨ ਪੈੱਡਾ ਇੱਡਾ ਕੁ ਹੀ 
ਬੱਸ । 


੩ 


ਦੇ 
ਹੈ 


- ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਮੌਤ, ਯਾਦਾਂ ਹਨ ਪਲ ਭਰ ਦੀਆਂ- ਹੋਰ ਕੁਝ ਨਹੀ" । 
ਜੀਵਨ ਇਕ ਨਿੱਕਾ ਜਿਹਾ ਫੁਰਨਾ ਹੀ ਤਾਂ ਹੈ ਬਸ, ਹੋਰ ਕੀ ਹੈ ? 


` ਪਰਬੜ ਦੀ ਚੋਟੀ ਤੋਂ ਹੇਠਾਂ ਰਿੜ੍ਹਦਾ ਪੱਥਰ ਜੀਵਨ ਦੀ ਨਿਆਈ' ਹੈ । 
ਹਰਕਤ ਵਿਚ ਆਉਣ ਤੇ ਉਹ ਸੋਚਣ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜੀ ਨ ਧੜਕ 
ਪਿਆ ਹੈ । ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਤਾਂ ਉਸਦੀ ਰਵਾਨਗੀ ਮੌਤ ਵੱਲ ਰਵਾਨਗੀ 
ਸੀ। 


` ਹੋਂਦ ਦਾ ਵਿਸਰਾਮ ਹੀ ਨਿਰਵਾਣ ਹੈ । 
ਵਿਸ਼ਵ ਪਲ ਪਲ ਘੁਲ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਵਿਸ਼ਵ ਪਲ ਪਲ ਮਿਟ ਰਿਹਾ ਹੈ । 


- ਇਕ ਪਲ ਅਤੇ ਇਕ ਯੁੱਗ ਵਿਚ ਕੋਈ ਫਰਕ ਨਹੀਂ । ਜਿਸ ਕਰਮਾਂ 
ਵਾਲੇ ਪਲ ਨੇ ਇਹ ਭੇਦ ਜਾਣ ਲਿਆ ਉਹ ਪਲ ਆਪ ਇਕ ਯੁੱਗ ਹੋ 
ਗਿਆ । ਜਿਸ ਅਭਾਰੀ ਯੁੱਗ ਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਸਮਝ ਨਹੀਂ ਪਈ ਉਹ 
ਪਲ ਵਾਂਗ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਗਿਆ । 


- ਭਾਗਾਂ ਵਾਲੇ ਹਨ ਉਹ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣ ਛਿਣ ਪਛਾਣ ਕੇ ਉਸਨੂੰ ਫੜ 
ਲਿਆ । ਰੋਣਗੇ ਉਹ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਥੋਂ” “7੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਲ ਖਿਸਕ ਗਿਆ । 


` ਅਖੰਡ ਦਿੱਸ ਰਹੇ ਤੱਤ ਖੰਡਿਤ ਹੋਟਗੇ ਤੇ ਘੁਠ; ਜਾਣਰੀ । ਤਲਾਸ਼ ਕਰੋ 
ਜੋ ਅਮਰ ਹੈ- ਧਹਮ ਬਿਨਾ ਹੋਰ ਕੁਝ `ਮਮਦ :;ਹੀ' । 
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ਸੰਘ 


ਗੌਤਮ ਬੁੱਧ ਨੇ ਧਰਮ ਅਤੇ ਸੰਘ ਦੇ ਨਿਯਮ ਤਿਆਰ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਪੈਰੋਕਾਰਾਂ 

ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨਕਾਲ ਵਿਚ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਸਨ। ਇਹ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਕਿ ਇਸ 
9੬੬੧੩ 
ਦੇ ਮੂਲ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਤੋ ਦੂਰ ਲੈ ਜਾਣਗੀਆਂ, ਵਿਨਯਪਿਟਕ ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਈ । 
ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਤੱਥ ਸਬੰਧੀ ਇਕ ਮੈਂਤ ਹਨ ਕਿ ਵਿਨਯਪਿਟਕ ਦੀ ਰਚਨਾ 380 
ਪੂਰਬ ਈਸਾ ਵਿਚ ਹੋਈ੪ ਚੁੱਲਵੇਂਗ ਦੇ ਬਾਹਰਵੇਂ ਅਧਿਆਇ ਵਿਚ ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਦੀ 
ਸਭਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇੱਥੋਂ ਹੀ ਵਿਨਯ ਦੇ ਰਚਨਾਕਾਲ ਦਾ ਕੁੱਝ ਪਤਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ । 

ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਸਨਿਆਸੀ-ਯਾਤਰੂਆਂ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਲੱਭਣਾ ਕਠਿਨ ਕਾਰਜ 
ਹੈ । ਸਿੰਧ ਘਾਟੀ ਵੇਲੇ ਤੋਂ ਹੀ ਤਿਆਗੀ ਸਾਧੂ ਥਾਂ-ਥਾਂ ਭ੍ਰਮਣ ਕਰਕੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ 
ਫਿਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖਾਸ ਅਸੂਲ ਹੁੰਦੇ ਸਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਖਾਣਾ ਪੀਣਾ, 
ਸੋਣਾ ਜਾਗਣਾ ਅਤੇ ਅਬਾਦੀਆਂ ਨਾਲ ਸੰਪਰਕ ਰੱਖਣ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਨਿਯਮ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਕਰੜਾਈ ਨਾਲ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਦਾ ਆਦੇਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਸੀ । ਉਹ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀਆਂ 
ਨਾਲ ਕੇਵਲ ਭੀਖ ਮੰਗਣ ਤਕ ਦਾ ਸਬੰਧ ਰੱਖ ਕੇ, ਬਦਲੇ ਵਿਚ ਉਪਦੇਸ਼ ਅਤੇ 
ਅਸੀਸਾਂ ਦਿੰਦੇ ਸਨ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧੂਆਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਅੰਦਰੂਨੀ ਭਾਈਚਾਰਾ ਆਪਣੇ 
ਜਿਹੇ ਸਨਿਆਸੀਆਂ ਨਾਲ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਸੀ । ਸਨਿਆਸੀਆਂ ਦੀਆਂ ਆਪਣੀਆਂ 
ਆਪਣੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸਕ ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਅਤੇ ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਨ ਤੇ ਹਰ ਇਕ 
ਖਾਸ ਪਰੰਪਰਾ ਨੂੰ ਸੰਘ ਜਾਂ “ਗਣ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ । ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਗੌਤਮ ਬੁੱਧ 
ਦਾ ਸੰਘ ਹੋਰ ਸੰਘਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਸੀ ਪਰ ਜਲਦੀ ਹੀ ਇਹ ਬਾਕੀਆਂ ਤੋਂ ਅੱਗੇ 
ਲੰਘ ਗਿਆ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਭਿੰਨ-ਭਿੰਨ ਸਮਕਾਲੀ ਸੰਘ ਇਸ ਦੀ ਬੁੱਕਲ ਵਿਚ 
ਸਮਾ ਗਏ । ਸਾਨੂੰ ਵੈਦਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ, ਜੈਨੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਮਕਾਲੀ ਸਾਹਿਤ ਤੋ 
ਅਜਿਹੇ ਸਨਿਆਸੀ ਸੰਘਾਂ ਬਾਰੇ ਕਾਫੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ । ਜਿੱਥੇ ਬੁੱਧ ਦਾ ਸੰਘ 
ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਪੂਰਬਲੇ ਸਨਿਆਸੀਆਂ ਤੋਂ ਕੁੱਝ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਅਵੱਸ਼ ਹੋਇਆ ਉਥੇ ਇਸਨੇ 
ਆਪਣੇ ਨਵੇਂ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਉਲੀਕੇ । ਹੌਲੀ-ਹੌਲੀ ਬੋਧ ਸੰਘ ਵਿਸ਼ਾਲ 
ਫੈਲੇ ਹੋਏ ਦਰਿਆ ਵਾਂਗ ਆਪਣਾ ਰਸਤਾ ਆਪ ਤੈਅ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ, ਦੂਜੇ ਸੰਘਾਂ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਜਜ਼ਬ ਕਰਦਾ ਗਿਆ । ਹੁਣ ਹਾਲਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੈਨ ਸੰਘ ਤੋਂ 
ਇਲਾਵਾ ਸਾਨੂੰ ਕੇਵਲ ਬੋਧ ਸੰਘ ਦਿਸਦਾ ਹੈ- ਹੋਰ ਸਾਰੇ ਗਣ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਸੰਘ 
ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂਆਂ, ਪਰੰਪਰਾਵਾਂ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ਾਂ ਸਮੇਤ ਅਲੋਪ ਹੋ ਗਏ । 

ਬੋਧੀ ਭਿੱਖੂ ਥਾਂ-ਥਾਂ ਘੁੰਮਣ ਫਿਰਨ ਵਾਲੇ ਸਾਧੂ ਹੁੰਦੇ ਸਨ ਤੇ ਇਕ ਥਾਂ ਤੇ ਟਿਕ 
ਕੇ ਬੈਠੁਣ ਦੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਨਾਹੀ ਸੀ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਹਿਲੇ ਪੰਜ ਚੇਲਿਆਂ ਦਾ 
ਸੰਘ ਥਾਪ ਕੇ ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਰੱਖ ਲਿਆ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਚਾਰ ਨੂੰ ਚਾਰੇ 
ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵੱਲ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਵਿਦਾ ਕੀਤਾ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰਾਂ ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ 
ਇਹ ਹਦਾਇਤ ਕੀਤੀ ਗਈ, “ਚਾਰੇ ਭਿੱਖੂ ਚਾਰ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਜਾਣ- 
ਇਕ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਦੋ ਭਿੱਖੂ ਨਹੀਂ ਜਾਣਗੇ । ਕੇਵਲ ਰਾਤ ਪੈਣ ਤੇ ਵਿਸਰਾਮ ਕਰਨਾ 
ਹੈ। ਰਾਤ ਪਿੰਡ ਦੇ ਬਾਹਰ ਕਿਸੇ ਰੁੱਖ ਹੇਠ ਬਿਤਾਉਣੀ ਹੈ । ਇਕ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਇਕ 
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ਦਿਨ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਠਹਿਰਾਉ ਨਹੀ” ਕਰਨਾ ਤੇ ਇਕ ਰੁੱਖ ਹੇਠ ਇਕ ਤੋ” ਵਧੀਕ ਰਾਤ 
ਨਹੀਂ ਰੁਕਣਾ । ਜਿਸ ਥਾਂ ਵਧੀਕ ਸਮਾਂ ਰੁਕੋ ਉਸ ਥਾਂ ਨਾਲ ਪਿਆਰ ਪੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ 
ਸਾਡੇ ਲਈ ਹਾਨੀਕਾਰਕ ਹੈ ਕਿਉਕਿ ਸਮਾਂ ਥੋੜਾ ਹੈ ਤੇ ਕਰਨਯੋਗ ਕੰਮ ਬਹੁਤਾ 
ਹੈ।” 

ਬੋਧ ਸੰਘ ਤੋ ਪਹਿਲੋਂ ਸਨਿਆਸੀਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਰਿਵਾਜ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਸੀ ਕਿ 
ਚੁਮਾਸੇ ਦੇ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਭ੍ਰਮਣ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ । ਹਾੜ੍ਹ ਸੌਣ ਭਾਦੋ' ਅੱਸੂ - ਇਹ ਚਾਰ 
ਮਹੀਨੇ ਬਾਰਸਾਂ ਦੇ ਦਿਨ ਹਨ । ਮੌਸਮ ਅਨਿਸ਼ਚਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ 
ਜੀਵ ਜੰਤੂ ਪੈਦਾ ਹੋ ਕੇ ਇਧਰ ਉਧਰ ਨਿਕਲ ਤੁਰਦੇ ਹਨ । ਪਾਣੀਆਂ ਕਾਰਨ ਰਸਤੇ 
ਬੰਦ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਚੌਮਾਸਾ ਕੱਟਣ ਲਈ ਬੋਧੀਆਂ ਨੇ “ਆਵਾਸ” ਬਣਾ ਲਏ । 
ਇਹ ਆਵਾਸ ਜੰਗਲਾਂ ਵਿਚ ਸੁਰੱਖਿਅਤ ਆਸ਼ਰਮ ਹੁੰਦੇ ਸਨ । ਇਨ੍ਹਾ ਆਸ਼ਰਮਾਂ 
ਵਿਚ ਚੌਮਾਸੇ ਦੇ ਦਿਨੀ ਸੰਘ ਦੇ ਭਿੱਖੂ ਆਰਾਮ ਕਰਦੇ, ਬੰਦਗੀ ਕਰਦੇ ਤੇ ਬਜ਼ੁਰਗ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਵਿਚ ਵਿਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ । ਇਹ ਆਵਾਸ ਬਣੇ ਤਾਂ 
ਕੇਵਲ ਚੌਮਾਸੇ ਦੇ ਦਿਨਾਂ ਲਈ ਸਨ ਪਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੱਕੇ ਆਸ਼ਰਮਾਂ ਦਾ 
ਰੂਪ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ ਲਿਆ ਤੇ ਇਹ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬੋਧੀ ਵਿਸ਼ਵ-ਵਿਦਿਆਲੇ ਹੋ ਗਏ 
ਜਿੱਥੇ ਸਾਰਾ ਸਾਲ ਧਰਮ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਤੇ ਅਧਿਆਪਨ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ । 
ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਆਸ਼ਰਮਾਂ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਸਹਿਣ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹੱਕ 
ਪਪਤ ਹੁੰਦੇ । 

ਵਿਨਯ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸੰਘ ਦੀ ਨੇਮਾਵਲੀ ਇਕੋ ਬੈਠਕ ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਨਹੀ” 
ਸੀ ਹੋ ਗਈ.। ਸੰਘ ਦੇ ਵੱਡੇ ਵਿਦਵਾਨ, ਜਿਲ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਿਨਯਧਰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਸੀ, 
ਇਸ ਕਾਰਜ ਲਈ ਲੰਮਾ ਸਮਾਂ ਵਿਚਾਰ ਵਟਾਂਦਰਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਤੇ ਵਿਨਯ ਵਿਚ ਸਮੇ” 
ਸਮੇਂ ਦਰਪੇਸ਼ ਲੋੜਾਂ ਮੁੱਖ ਰੱਖ ਕੇ ਸੰਸੋਧਨ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਰਹੇ । ਤੇਰਾਂ ਅਜਿਹੀਆਂ 
ਦੋਸ਼ੀ ਪਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਸਖ਼ਤ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਸੀ । ਜਿਹੜਾ 
ਭਿੱਖੂ ਸੰਘ ਦੇ ਪੁਰਾਣੇ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਨਵੀਂ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨੀ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਉਸਦੀ ਮਨਾਹੀ ਹੋ ਗਈ । ਕਈ ਵਾਰ ਅਜਿਹਾ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਕਿ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 
ਭਿੱਖੂ ਕਿਸੇ ਲਈ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ ਚੰਗੀ ਵਿਆਖਿਆ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਦਾ 
ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਤਾਂ ਸੰਘ ਵਿਚ ਫੁੱਟ ਪਾਉਣ ਦਾ ਦੋਸ਼ ਲੁਆ ਕੇ ਸਜਾ ਦੇ ਭਾਰਮੀ 
ਬਣਦੇ । ਹਾਲਤ ਇਹ ਹੋ ਗਈ ਕਿ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਵਖਰੇਵੇ' ਦੀ ਥਾਂ ਹੀ ਨਾ ਰਹੀ । 
ਸੰਘ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਹ ਤਾਂ ਉਹੀ ਵੈਦਿਕ ਪੁਜਾਰੀਵਾਦ ਦੀ 
ਇਜ਼ਾਰੇਦਾਰੀ ਵਾਂਗ ਹਾਲਾਤ ਬਣ ਰਹੇ ਹਨ । ਤਦ ਨਿਯਮਾਂ ਵਿਚ ਢਿੱਲ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ ਤੇ ਸੁਤੰਤਰ ਵਿਚਾਰ ਰੱਖਣ ਵਾਲੇ ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ ਵਿਵਾਦਕਾਰਕ ਕਿਹਾ ਗਿਆ । 
ਸੰਘ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੇ ਇੱਛੁਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਿੱਖੂਆਂ ਦਾ ਤ੍ਰਿਸਕਾਰ ਹੋਣਾ 
ਬੰਦ ਹੋਇਆ । ਸ਼ਰਤ ਇਹ ਰੱਖੀ ਗਈ ਕਿ ਨਵੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਸਵਾਗਤ ਹੈ ਪਰ 
ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ` ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਕਿ ਸੰਘ ਵਿਚ ਫੁੱਟ ਪਾਉਣ ਦੀ ਕੋਈ ਸਾਜਸ਼ 
ਕ੍ਰਿਆਸ਼ੀਲ ਹੋਵੇ । 


170 ਭਾਰਤ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਧਰਮ- ਇਕ ਸੰਕੋਪ ਸਰਵੇਖਣ 
ਵਿਨਯਪਿਟਕ ਗੰਥ ਵਿਚ ਭਿੱਖੂਆਂ ਦੀ ਰਹਿਤ ਮਰਿਯਾਦਾ ਦੀ ਵਿਸਥਾਰ 
ਸਹਿਤ ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ । ਕੋਈ ਭਿੱਖੂ ਝੂਠ ਬੋਲ ਕੇ ਕਰਾਮਾਤੀ ਹੋਣ ਦਾ ਦਾਅਵਾ 
ਕਰੇਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਅਪਰਾਧੀ ਐਲਾਨਿਆ ਜਾਏਗਾ । ਜਨਸਾਧਾਰਣ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਪਰੁਕਾਰ 
ਗੁਮਰਾਹ ਨਹੀ” ਕਰਨਾਂ । ਭਿੱਖੂ ਸਾਧਾਰਨ ਲਿਬਾਸ ਵਿਚ ਭੀਖ ਮੰਰੈਗਾ । ਅਜੀਬ 
ਬਰਤਨ ਅਤੇ ਅਜੀਬ ਲਿਬਾਸ ਰੱਖਣ ਦੀ ਮਨਾਹੀ ਕੀਤੀ ਗਈ । ਮੁਰਦੇ ਦੀ ਖੋਪੜੀ 
ਵਿਚ ਭੀਖ ਨਹੀਂ' ਮੰਗਣੀ, ਨੰਗੇ ਹੋ ਕੇ ਭੀਖ ਮੰਗਣ ਨਹੀਂ ਜਾਣਾ । ਘਾਹ ਫੂਸ ਦੇ 
ਵਸਤਰ ਪਹਿਨ ਕੇ ਮੰਗਣ ਨਹੀਂ ਜਾਣਾ, ਲੋੜ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਨਾ ਖਾਣਾ ਹੈ ਨਾ ਖਾਣਾ 
ਇਕੱਠਾ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਆਦਿਕ "ਨੇਮ ਦ੍ਰਿੜਤਾ ਨਾਲ ਲਾਗੂ ਕੀਤੇ ਗਏ । ਇਸ 
ਨੇਮਾਵਲੀ ਨੇ ਬੋਧੀਆਂ ਦੇ ਸੰਘ ਨੂੰ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਬਾਕੀ_ਸਾਰੇ ਹੋਰ 
ਫਿਰਕਿਆਂ ਤੋਂ ਵਖਰਿਆ ਕੇ ਸੰਘ ਦੀ ਸੁਤੰਤਰ ਹਸਤੀ ਕਾਇਮ ਕਰ ਦਿੱਤੀ । 
ਬੇਸ਼ੱਕ ਰਾਜਗ੍ਰਹਿ ਵਿਖੇ ਹੋਈ ਸਭਾ ਵਿਚ ਵਿਨਯਪਟਿਕ ਰਾਹੀ ਸੰਘ 
ਨਿਯਮ ਸਭ ਬੋਧੀਆਂ ਉਤੇ ਲਾਗੂ ਹੋ ਗਏ ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸੁਤੰਤਰ ਸੁਰ 
ਕਾਇਮ ਰਹੀ । ਇਸਦੀ ਇਕ ਉਦਾਹਰਣ ਪੁਰਾਣ ਨਾਂ ਦੇ ਬੋਧੀ ਸਠਿਆਸੀ 


ਬੁੱਧ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਜਦੋ ਸੰਘ ਵਿਚ ਕੋਈ ਮਸਲਾ ਉਠਦਾ ਜਾਂ ਜਨ ਸਾਧਾਰਣ 
ਣੂੰ ਕੋਈ ਸ਼ੰਕਾ ਹੁੰਦਾ ਤਦ ਬੁੱਧ ਪਾਸੋ ਇਸ ਦੀ ਨਵਿਰਤੀ ਕਰਵਾਈ ਜਾਂਦੀ । ਜੋ ਬੁੱਧ 
ਉੱਤਰ ਦਿੰਦਾ ਉਹ ਕਾਨੂੰਨ ਦਾ ਰੁਤਬਾ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲੈਂਦਾ । ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ 
ਵਿਚ ਇਹ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਅਨੂਪਮ ਸੀ । ਇਸੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰੱਖਣ ਵਾਸਤੇ 
ਸਨ । ਜਦੋ” ਤਕ ਬੁੱਧ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਜਿਉੱਦੇ ਰਹੇ ਉਹ ਸਮੱਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ 
ਇਹ ਕਹਿਕੇ ਕਰਦੇ ਹੁੰਦੇ ਸਨ - “ਇਸ ਮਸਲੇ ਬਾਰੇ ਤਥਾਗਤ ਨੇ ਇਉ” ਕਿਹਾ ਸੀ 
ਕਿ -” ਪਰ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਤਥਾਗਤ ਦੇ ਕਥਨਾਂ ਦੀ ਭਰੋਸੇਯੋਗਤਾ ਉਤੇ ਯਕੀਨ 
ਕਰਨਾ ਮੁਸ਼ਕਲ ਹੋ ਗਿਆ ਕਿਉਕਿ ਕੋਈ ਵੀ ਕਹਿ ਸਕਦਾ ਸੀ ਕਿ ਬੁੱਧ ਨੇ ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਇਉ” ਕਿਹਾ ਸੀ । ਤਦ ਤੋਂ ਵਿਨਯਪਿਟਕ ਗ੍ਰੰਥ ਟਕਸਾਲੀ ਰਹਿਤ ਮਰਿਯਾਦਾ 
ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਵਾਨ ਹੋਇਆ । 

ਕਈ ਵਾਰ ਸੰਘ ਦੇ ਸਥਾਨਕ ਮਸਲੇ ਆ ਖੜੇ ਹੁੰਦੇ । ਸੰਘ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਜਿੱਠ 
ਲੈਂਦਾ ਪਰ ਜੋ ਵੀ ਸਥਾਨਕ ਆਸ਼ਰਮ ਹੱਲ ਕੱਢਦਾ, ਉਹ ਇਸ ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚ ਹੀ 
ਕੇਵਲ ਲਾਗੂ ਹੁੰਦਾ, ਬਾਕੀ ਆਸ਼ਰਮਾਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ । ਇਉ ਇਕ ਥਾਂ ਦੀ ਰਹਿਤ 
ਵਿਚ ਦੂਜਿਆਂ ਥਾਵਾਂ ਨਾਲੋਂ ਥੋੜ੍ਹੀ ਬਹੁਤ ਭਿੰਨਤਾ ਰਹਿ ਜਾਂਦੀ ਸੀ । 

'ਚੁਲਵੱਗ ਰੰਥ ਵਿਚ ਇਕ ਦਿਲਚਸਪ ਘਟਨਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ । 
ਨਿੱਛ ਆ ਜਾਣੀ ਇਕ ਸੁਭਾਵਕ ਕਰਮ ਹੈ ਪਰ ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇ ਤੋਂ ਇਹ ਬਦਸ਼ਗਨੀ 
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ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹੀ ਹੈ । ਪੁਰਾਤਨ ਲੋਕ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸੁਰਾ ਸਾਹ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਸਨ ਤੇ 
ਨਿੱਛ ਦਾ ਆਉਣਾ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਣਾ ਦਾ ਬਾਹਰ ਨਿਕਲ ਜਾਣਾ ਮੰਨ ਲਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ । ਬੁੱਧ ਵੇਲੇ ਵੀ ਇਹੋ ਜਿਹੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਭਾਰਤੀ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚੱਲਤ 
ਸਨ । ਜਦੋਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਨਿੱਛ ਆਉਂਦੀ ਤਾਂ ਸੁਣਨ ਵਾਲਾ ਆਖਦਾ “ਜੀਓ” । ਇਕ 
ਵਾਰ ਬੁੱਧ ਪ੍ਰਵਚਨ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਿੱਛ ਆ ਗਈ । ਸੁਣਨ ਵਾਲਿਆਂ 
ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਨੇ ਉਚੀ ਉਚੀ ਬੋਲਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ, “ਜੀਵਤ ਭੰਤੇ 
ਭਗਵਾ, ਜੀਵਤ ਸੁਗਾੜੋ ।” (ਜਿਉਂਦੇ ਰਹੋ ਭਗਵਾਨ ਬੁੱਧ ਜਿਉਂਦੇ ਰਹੋ) । ਪੂਰਾ 
ਸ਼ੋਰ ਪੈ ਗਿਆ ਤਾਂ ਪ੍ਰਵਚਨਾ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਲੜੀ ਟੁੱਟ ਗਈ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ “ਇਕ 
ਬੋਧੀ ਭਿੱਖੂ ਦੂਜੇ ਭਿੱਖੂ ਨੂੰ ਮਿਲੇ ਤਾਂ ਨਿੱਛ ਆਉਣ ਤੇ “ਜਿਉਦੇ ਰਹੋ” ਕਹਿਣ ਦੀ 
ਲੋੜ ਨਹੀਂ'..... ਗ੍ਰਹਿਸਥੀਆਂ ਨੂੰ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹੋ ।” ਇਹੋ ਨਿੱਛ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਬਣ 
ਗਈ । 

ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਵਿਅਕਤੀ ਕਿਸੇ ਵੀ ਉਮਰ ਦਾ ਭਿੱਖੂ ਬਣ ਸਕਦਾ 
ਸੀ । ਭਾਵੇ ਵੀਹ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਦੀ ਬੰਦਸ਼ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਵੀ ਹੈ ਪਰ ਇਸ'ਵਿਚ 
ਛੋਟ ਦੇਣ ਦੀਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਸੰਭਾਵਨਾਵਾਂ ਮੌਜੂਦ ਸਨ । ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋ 
ਵਿਆਹੀ ਕੁੜੀ ਬਾਰਾਂ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਵੀ ਭਿੱਖਣੀ ਬਣ ਸਕਦੀ ਸੀ । ਵੈਦਿਕ 


ਮੱਤ ਨੇ ਇਸ ਪੱਖ ਤੋਂ ਕੁਝ ਧੀਕ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਦਿਖਾਈ । ਭਾਵ, ਵਰਣ-ਆਸ਼ਰਮ _' 


ਪ੍ਰਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸਨਿਆਸ ਉਹੀ ਬੰਦਾ ਲੈ ਸਕਦਾ ਸੀ ਜਿਹੜਾ _ਪਹਿਲੋ” 
ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਤੇ ਫਿਰ ਗਹਿਸਥ ਨੂੰ ਭਰਪੂਰ ਮਾਣ ਚੁੱਕਿਆ ਹੁੰਦਾ । ਚੌਥਾ 
ਪੜਾਅ ਭਾਵ 75 ਸਾਲ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਸੰਨਿਆਸ ਆਸ਼ਰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਦੀ 
ਤਿਆਰੀ 50 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਤੋਂ ਆਰੰਭ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਸੀ । ਪਰ ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਵਿਚ ਘੈਂਟ 
ਉਮਰ ਦੇ ਮੁੰਡੇ ਕੁੜੀਆਂ ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਭਿੱਖੂਆਂ ਦੇ ਤੌਰ ਤੇ ਸੰਘ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 
ਲਿਆ ਰਿਆ ਤਾਂ ਕਈ ਕਿਸਮ ਦੀਆਂ ਸਮੱਸਿਆਵਾਂ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪਿਆ 
ਜਿਸ ਨਾਲ ਸੰਘ ਦੀ ਹਾਨੀ ਹੋਈ । 

ਸੰਘ ਵਿਚ ਆਮ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਕੇਵਲ ਭਿੱਖੂ ਨੂੰ ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਹੈ, ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ । ਇਹੋ ਬੁੱਧ ਦੇ ਵਚਨ ਸਨ । ਇਸ ਦਾ ਅਸਰ 
ਇਹ ਹੋਇਆ ਕਿ ਗ੍ਰਹਿਸਥ ਘਟੀਆਂ ਕਾਰਜ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਭਿੱਖਿਆ ਮੰਗਣਾ 
ਉੱਤਮ ਕਾਰਜ । ਇਸ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ 3 'ਹਲੜ, ਅਪਰਾਧੀ, ਕਰਜ਼ਈ ਅਤੇ 
ਬਿਮਾਰ ਬੰਦੇ ਸੰਘ ਵਿਚ ਦਾਖਲ ਹੋਣ ਲੱਗੇ । ਆਸ਼ਰਮਾਂ ਵਿਚ ਖਾਣ ਪੀਣ ਨੂੰ ਚੰਗਾ 
ਸੀ ਤੇ ਵਿਦਿਆ ਮੁਫਤ ਮਿਲਦੀ ਸੀ - ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬੱਚੇ 
ਭਿੱਖੂਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਡੇਰਿਆਂ ਦੀ ਭੇਟ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਇਸ ਨਾਲ ਅਯੋਗ 
ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਵੱਡਾ ਵਾਧਾ ਹੋਇਆ । ਜੇ ਕਿਤੇ ਅਸ਼ੋਕ ਵਰਗੇ ਰਾਜੇ, ਬੋਧ 
ਸੰਘ ਨੂੰ ਜਾਗੀਰਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਵੱਡੀਆਂ ਰਿਆਇਤਾਂ ਨਾਂ ਦਿੰਦੇ - ਸੰਘ ਨੇ ਏਨੇ 
ਭਿੱਖੂਆਂ ਦਾ ਬੋਝ ਨਹੀਂ ਸਹਾਰ ਸਕਣਾ ਸੀ । ਪਿਛੋਂ ਇਹੀ ਹੋਇਆ । ਜਿੱਥੇ ਜਿੱਥੇ 
ਬੁੱਧਮੱਤ ਰਾਜਮੱਤ ਨਾ ਰਿਹਾ, ਉਥੇ ਇਹ ਖਤਮ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ । 

ਇਥੈ ਇਹ ਦੱਸਣਾ ਅਤਿ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਸੰਘ ਵਿਚ ਭਾਵੇ” ਵਡੇਰੇ ਤੇ ਵਿਦਵਾਨ 
ਡਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ ਨਵਿਆਂ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਸਤਿਕਾਰ ਮਿਲਦਾ ਸੀ ਪਰ ਅਜਿਹੀ ਨੌਬਤ ਕਦੀ 
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ਨਹੀਂ ਆਈ ਕਿ ਬੁੱਧ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਕਿਸੇ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਨੇ ਸੰਘ ਦਾ ਮੁਖੀ ਹੋਣ ਦਾ 
ਦਾਅਵਾ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ । ਕਿਸੇ ਵੀ ਬੋਧੀ ਵਿਹਾਰ ਵਿਚ ਆਸ਼ਰਮ ਦਾ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਦਾ 
ਪ੍ਰਬੰਧ ਨਿਭਾਉਣ ਵਾਸਤੇ ਕਿਸੇ ਇਕ ਭਿੱਖੂ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਲਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ ਪਰ 
ਅਜਿਹਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਵੀ ਬਾਕੀ ਭਿੱਖੂਆਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਦੇ ਹੱਕ ਤੇ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਬਾਕੀਆਂ ਵਾਂਗ ਹੀ ਸਨ । ਉਹ ਧਰਮ ਦੇ ਆਦੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ ਸੀ । 
ਬੁੱਧ ਨੂੰ ਜਦੋਂ ਬਾਰ ਬਾਰ ਪੁੱਛਿਆ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿ ਸੰਘ ਦਾ ਕੋਈ ਮੁਖੀ ਅਵੱਸ਼ ਹੋਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਤਥਾਗਤ ਨ੍ਹੇ ਕਿਹਾ ਸੀ, “ਧਰਮ ਤੁਹਾਡੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰੇ ।”” 

ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚ ਰਹਿ ਰਹੇ ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੂੰ ਰੋਜ ਲੋੜੀਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਆਵਾਸ ਮੁਖੀ 
ਪਾਸੋਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਸਨ । ਜਦੋ ਕੋਈ ਦਾਨੀ ਸੱਜਣ ਧਨ ਦੀ ਭੇਟਾ ਕਰਦਾ ਤਦ ਵੀ 
ਧਨ ਮੁਖੀ ਪਾਸ ਜਾਂਦਾ ਤੇ ਉਹ ਇਸ ਦੇ ਬਦਲੇ ਰਾਸ਼ਨ ਖਰੀਦ ਲੈਂਦਾ । ਕਿਸੇ 
ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਤੋਂ ਦਾਨਰੂਪ ਵਿਚ ਜੇ ਕਿਸੇ ਭਿੱਖੂ ਨੂੰ ਵਸਤਰ, ਬਰਤਨ ਜਾਂ ਕੋਈ ਖਾਣ 
ਸਮੇਂਗਰੀ ਵਧੀਕ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ, ਤਦ ਵੀ ਭਿੱਖੂ ਇਹ ਵਸਤਾਂ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ 
ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਭਿੱਖੂ-ਮਿੱਤਰ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਦੇ ਸਕਦਾ ਸੀ । ਉਹ ਇਹ ਸਮੱਗਰੀ ਸੰਘ ਦੇ 
ਐੱਗੇ ਸਮਰਪਣ ਕਰਦਾ ਅਤੇ ਅੱਗੋਂ ਸੰਘ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਹੁੰਦੀ ਕਿ ਕਿਸ ਨੂੰ ਕੀ ਦੇਣਾ 
ਹੈ, ਕਿੰਨਾ ਦੇਣਾ ਹੈ ਤੇ ਕਦੋ” ਦੇਣਾ ਹੈ । 

ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤਿਆਗ ਤੋ ਬਗੈਰ ਸੰਭਵ ਨਹੀ । ਇਹ ਸੰਘ ਦਾ ਪੱਕਾ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਸੀ । ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਲੋਕ ਨੇਕ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਸੱਚੇ ਹੋ ਸਕਦੇ ਸਨ, ਦਾਨੀ 
ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ - ਪਰ ਉਹ ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀ ਕਰ ਸਕਦੇ । ਬੁੱਧ ਦਾ ਕਹਿਣਾ 
ਸੀ_ਕਿ ਸ਼ਰੇਂਮਣ ਤੇਜ਼ੀ ਨਾਲ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਰਾਹ ਉੱਤੇ ਤੁਰਦਾ ਹੈ ਜਦੋਂ ਕਿ 
ਦੁਨੀਆਂਦਾਰ ਹੋਰ ਝਮੇਲਿਆਂ ਤੋ ਖਹਿੜਾ ਨਹੀ” ਛੁਡਾ ਸਕਦੇ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਸਪਸ਼ਟ 
ਕਿਹਾ ਸੀ ਕਿ ਗ੍ਰਹਿਸਥ ਦੇ ਤਿਆਗ ਤੋਂ ਬਗੈਰ ਦੁੱਖ ਤੋਂ ਮੁਕਤੀ ਨਹੀ" ਮਿਲੇਗੀ । 
ਦੀਘ ਨਿਕਾਯ ਵਿਚ ਬੁੱਧ, ਕਾਸੈਂਪ ਨਾਮ ਦੇ ਇਕ ਸਾਧੂ ਨੂੰ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ, “ਕੋਈ ਬੰਦਾ 
ਕਿੰਨਾ ਹਠ ਤਪ ਕਿਉ” ਨਾ ਕਰੇ, ਜੇ ਉਸ ਨੇ ਨੇਕੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, ਮਨ ਸਵੱਛ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤਾ ਉਹ ਸਹੀ ਸਾਧੂ ਨਹੀਂ । ਜਦੋ ਉਸ ਦਾ ਦਿਲ ਸਵੱਛ ਹੋ_ਗਿਆ, ਗੁੱਸਾ, 
ਈਰਖਾ ਬੁਰਾਈ ਖਤਮ ਹੋ ਗਈ, ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਨਾ ਰਹੀਆਂ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਮੌਤ ਤੋ” 
ਪਹਿਲੋਂ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਮਿਲ ਗਈ । ਕੇਵਲ ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਧੂ ਕਿਹਾ ਜਾਣਾ ਸ਼ੋਭਦਾ ਹੈ । 
ਦੁਖਦਾਈ ਤਪ ਸੌਖਾ ਹੈ, ਮਨ ਸਾਧਣਾ ਬੜਾ ਔਖਾ ਹੈ ।” ਸੋ ਜੇ ਤਪ ਹਠ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਸਾਧੂ ਲਈ ਵੀ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨੀ ਏਨਾ ਔਖਾ ਕਾਰਜ ਹੈ_ ਤਾਂ 
ਗਹਿਸਥੀਆਂ ਲਈ ਤਾਂ ਇਹ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਵੀ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ । ਦੁਨੀਆਂਦਾਰ ਲੋਕ 
ਇਸ ਜਨਮ ਵਿਚ ਜੇ ਦਾਨਪੁੰਨ ਕਰਨ, ਨੈਕ ਮਾਰਗ ਉਪਰ ਚੱਲਣ ਤਾਂ ਅਗਲੇ 
ਜਨਮ ਵਿਚ ਉਹ ਭਿੱਖੂ ਬਣ ਕੇ ਅਰਹਤ ਜਾਂ ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਮੰਜ਼ਲ ਤੇ ਪੁੱਜ 
ਸਕਦੇ ਹਨ । 
ਮੌਜੂਦ ਹੈ । ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ “ਸੰਗਤ” ਹਨ । ਜੈਨੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 
ਇਸਤੇਮਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । 


ਜੈਨ ਸੰਘ ਵੀ ਚਾਰ ਅੰਗਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਹੈ ਤੇ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਅੰਗ ਉਪਰ 
ਲਿਖਤ ਬੋਧੀ ਸੰਘ ਵਾਲੇ ਹੀ ਹਨ ਸਿਰਫ ਸ਼ਬਦ ਉਪਾਸਕ ਦੀ ਥਾਂ ਸ੍ਰਾਵਿਕ ਅਤੇ 
ਉਪਾਸ਼ਕਾਵਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਸ੍ਰਾਵਿਕਾਵਾਂ ਵਰਤੇ ਹਨ । ਅਰਥ ਉਹੀ ਹਨ । 

ਬਨਾਰਸ ਲਾਗੇ ਬਾਗ ਵਿਚ ਬੁੱਧ ਨੇ ਪੰਜ ਪਹਿਲੇ ਚੇਲਿਆਂ ਨੂੰ ਜੋ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾ ਉਹ ਸੰਘ ਦਾ ਮੁੱਢ ਸੀ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਆਪ ਸੰਘ ਦੀ ਵਿਉੱਤਬੰਦੀ ਅਤੇ 
ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਦੀ ਰੂਪ ਰੇਖਾ ਉਲੀਕੀ । 

ਸੰਘ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਤੋ” ਸਭ ਤੋ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਹਿੱਸਾ “ਵਿਨਯਪਿਟਕ” 
(ਸਾਧੂਆਂ ਦੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਦੀ ਨੇਮਾਵਲੀ) ਹੈ । ਵਿਨਯਪਿਟਕ ਦੇ ਅੱਗੇ ਤਿੰਨ ਹਿੱਸੇ 
ਹਨ - ਵਿਨਾਯ ਵਿਭੰਗ, ਸਕੰਧ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰ । ਸੰਘ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਇਹ 
ਨੇਮਾਵਲੀ ਗੌਤਮ ਬੁੱਧ ਨੇ ਆਪ ਤਿਆਰ ਕਰਵਾਈ ਸੀ । ਵਿਨਾਯ ਵਿਭੰਗ ਵਿਚ ਪੂਰੇ 
ਪੂਰੇ ਵਿਸਥਾਰ ਨਾਲ ਇਕ ਇਕ ਨਿਯਮ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੰਦਿਆ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਸ ਸੰਦਰਭ ਵਿਚ ਕਿਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ ਹਦਾਇਤ 
ਦਿੱਤੀ ਸੀ । ਸਕੰਧ ਵਿਚ ਭਿੱਖੂਆਂ ਭਿੱਖਣੀਆਂ ਦੀ ਰਹਿਤ ਸਬੰਧੀ ਨਿਯਮ ਹਨ - 
ਸੰਘ ਵਿਚ ਕਿਵੇਂ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋਵੇ, ਸੰਘ ਪ੍ਰਤੀ ਕੀ ਫਰਜ਼ ਹਨ, ਆਪਣੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾ 
ਪ੍ਰਾਸ਼ਚਿਤ ਇਕਬਾਲੀਆ ਬਿਆਨ ਦੇ ਕੇ ਕਿਵੇ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਕੀ ਖਾਣਾ ਪੀਣਾ ਹੈ, ਕੀ 
ਸਿਨਮਾ 
ਇਸਤੇਮਾਲ ਕਰਨਾ ਹੈ ਆਦਿਕ । “ਪਰਿਵਾਰ” ਭਾਗ ਵਿਚ ਵਿਨਾਯ, ਵਿਭੰਗ ਅਤੇ 
ਸਕੰਧ ਦੇ ਸੂਤਰਾਂ ਦੀ ਹੀ ਵਿਸਥਾਰਪੂਰਬਕ ਪੁਨਰ ਵਿਆਖਿਆ ਤੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਹੈ । 

ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਦੇ ਜੀਵਨ ਕਾਲ ਦੌਰਾਨ ਸੰਘ ਵਿਚ ਦਾਖਲ ਹੋਣ ਦੇ ਖਾਸ 
ਨਿਯਮ ਨਹੀਂ ਸਨ । ਜਿਹੜਾ ਵੀ ਬੁੱਧ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਆ ਗਿਆ, ਉਹ ਬੋਧੀ ਹੋ ਗਿਆ 
ਹੋਇਆ ਮੰਨ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ । ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਇਹ ਰਸਮ ਕੁੱਝ ਖਾਸ ਅਸੂਲਾਂ 
ਤਹਿਤ ਕੀਤੀ ਜਾਣ ਲੱਗ ਪਈ । ਪਹਿਲੋ' ਸਾਧਾਰਣ ਆਦਮੀ (ਉਪਾਸ਼ਕ) ਸੰਘ ਦੇ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਪਾਸ ਆ ਕੇ ਬੋਧੀ ਬਣਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪਰਗਟ ਕਰਦਾ ਸੀ । 
ਦੂਜੇ ਪੜਾਅ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਸੰਘ ਦੇ ਪੂਰਨ ਮੈਂਬਰ ਵਜੋ ਮਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ । 
ਅੱਠ ਸਾਲ ਤੋ ਵਧੀਕ ਉਮਰ ਵਾਲੇ ਬੱਚੇ ਸੰਘ ਵਿਚ ਦਾਖਲੇ ਦੇ ਅਭਿਲਾਖੀ ਹੋ 
ਸਕਦੇ ਸਨ ਪਰ ਵੀਹ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਤਕ ਉਹ ਵੱਡਿਆਂ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ 
ਰਹਿੰਦੇ । ਉਪਰੰਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਤੌਰ ਭਿੱਖੂ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ । ਉਪਾਸ਼ਕ 
ਵਾਸਤੇ ਸੰਘ ਦੀਆ ਦਸ ਰਹਿਤਾਂ ਮੰਨਣ ਦੀ ਪਾਬੰਦੀ ਸੀ ਪਰ ਭਿੱਖੂਆਂ ਦਾ ਜੀਵਨ 
ਕਾਫੀ ਸਖ਼ਤ ਰਹਿਤ ਮਰਿਯਾਦਾ ਵਾਲਾ ਸੀ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕੁਰਹਿਤਾ ਤੋਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ ਤੇ 
ਬਚਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸੀ ਉਹ ਸਨ - 
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1. ਲਿੰਗ ਸਬੰਧ 

2. ਚੋਰੀ 

3. ਕਤਲ 

4. ਕਰਾਮਾਤਾਂ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਦਾ ਝੂਠਾ ਐਲਾਨ 

ਇਹ ਚਾਰ ਬੱਜਰ ਕੁਰਹਿਤਾਂ ਸਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ 
ਅਰਥ ਸੰਘ ਵਿਚੋਂ ਛੇਕ ਦੇਣਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ । ਨਿੱਕੀਆਂ ਮੋਟੀਆਂ ਗਲਤੀਆਂ ਦਾ ਜੇ 
ਇਕਬਾਲ ਕਰ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ ਮਾਫ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਸਨ । ਜੇ ਕੋਈ 
ਵੱਡਾ ਮਸਲਾ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਜਾਂਦਾ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਹੱਲ ਸਰਬਸੰਮਤੀ ਨਾਲ ਕਰਨਾ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਪਰ ਛੋਟੇ ਮੋਟੇ ਮਸਲੇ ਬਹੁਗਿਣਤੀ ਵੋਟ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਨਜਿੱਠੇ 
ਜਾਂਦੇ । ਬੁਨਿਆਦੀ ਅਸੂਲਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਜਿਹੜਾ ਭਿੱਖੂ ਵੋਟ ਪੁਆਉਂਦਾ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸੰਘ-ਭੇਦਕ (ਫੁੱਟ ਪਾਉਣ ਵਾਲਾ) ਕਿਹਾ ਜਾਦਾ । ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਗੌਤਮ ਦੇ ਚਚੇਰੇ 
ਭਰਾ ਦੇਵਦੱਤ ਨੇ ਅਜਿਹੀ ਫੁੱਟ ਪਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਜਿਸਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਨੂੰ ਬੋਧ-ਸੰਘ ਦਾ ਮੁਖੀ ਹੋਣ ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ । ਪਰ ਉਸ ਦਾ ਇਹ 
ਯਤਨ ਸਿਰੇ ਨਾ ਚੜ੍ਹ ਸਕਿਆ । ਦੂਜਾ ਖਤਰਾ ਉਦੋ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ, ਜਦੋ” 
ਭਿੱਖਣੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਵੱਖਰਾ ਸੰਘ ਸਥਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ । ਪਰ ਇਹ ਖਤਰਾ ਵੀ 
ਫਲ ਗਿਆ ਜਦੋਂ ਭਿੱਖਣੀਆਂ ਦਾ ਸੰਘ ਬੋਧ ਸੰਘ ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਾਖਾ ਵਜੋਂ ਪਰਵਾਨ 
ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਹਾਂਸੰਘ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੀ ਰੱਖਿਆ ਗਿਆ । 

ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਸੰਘ ਦੀ ਕੋਈ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਆਮਦਨ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਭਿੱਖੂ ਮੰਗ ਕੇ 
ਖਾਂਦੇ ਤੇ ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਭੁੰਜੇ ਸੌ ਰਹਿੰਦੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆ ਲੋੜਾਂ ਬਹੁਤ ਸੀਮਤ 
ਸਨ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਏਨੀ ਕੁ ਖੁੱਲ੍ਹ ਸੀ ਕਿ ਕੋਈ ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਜੇ ਖਾਣੇ ਦਾ ਸੱਦਾ ਦਿੰਦਾ ਤਾਂ 
ਉਹ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਜਾ ਕੇ ਵੀ ਭੋਜਨ ਕਰ ਸਕਦੇ ਸਨ ਪਰ ਦੁਪਹਿਰ ਤੋ ਬਾਅਦ 
ਖਾਣ ਦੀ ਮਨਾਹੀ ਸੀ । ਹੋਲੀ ਹੌਲੀ ਅਮੀਰਾਂ ਨੇ ਆਸ਼ਰਮਾਂ ਨੂੰ ਧਨ ਅਤੇ ਰਾਜਿਆਂ 
ਨੇ ਜਾਗੀਰਾਂ ਦੇਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਤਾਂ ਆਸ਼ਰਮਾਂ ਵਿਚ ਭਿੱਖੂਆਂ ਦੇ ਰਹਿਣ 
ਸਹਿਣ ਵਿਚ ਫਰਕ ਆ ਗਿਆ । ਫਿਰ ਵੀ ਭਿੱਖੂਆਂ ਤੇ ਕਰੜੀ ਨਿਗਾਹ ਰੱਖੀ 
ਜਾਂਦੀ ਕਿ ਉਹ ਆਰਾਮਪ੍ਰਸਤੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਨਾ ਕਰਨ ਤੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ 
ਪੂਰਨ ਸੰਜਮ ਨਾਲ ਬਤੀਤ ਕਰਨ । 

ਸੰਘ ਵਾਸਤੇ ਬੁੱਧ ਨੇ ਇਹ ਆਖ ਕੇ ਕੋਈ ਉੱਤਰ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਹੀ ਦਿੱਤਾ ਕਿ 
ਧਰਮ ਮੇਰਾ ਉਤਰ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੋਵੇਗਾ । ਬੁੱਧ ਦੇ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ ਤੋਂ ਬਾਅਦ 
ਰਾਜਗ੍ਹਿ ਵਿਖੇ ਸਭਾ ਬੁਲਾ ਕੇ ਬੁੱਧ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਅਤੇ ਸਿੱਖਿਆਵਾਂ ਸੰਭਾਲੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਤਾਂ ਕਿ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਿਵਾਦ ਪੈਦਾ ਨਾ ਹੋਵੇ । ਬੋਧੀ ਗ੍ਰੰਥ ਜ਼ਬਾਨੀ 
ਸੰਭਾਲੇ ਗਏ ਕਿਉਕਿ ਅਜੇ ਲਿਖਤ ਦਾ ਰਿਵਾਜ਼ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਪਹਿਲੀ ਸਭਾ ਤੋ 
ਲਗਭਗ ਸੌ ਸਾਲ ਬਾਅਦ ਦੂਜੀ ਸਭਾ ਵੈਸ਼ਾਲੀ ਵਿਖੇ ਹੋਈ, ਇਸ ਸਮੇ ਤਕ ਸੰਘ 
ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਮੱਤਭੇਦ ਪੈਦਾ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਸਨ । ਵੱਖ ਵੱਖ ਆਸ਼ਰਮਾਂ ਦੀ ਰਹਿਤ 
ਵਿਚ ਭੂਗੋਲਿਕ ਦੂਰੀ ਕਾਰਨ ਵਖਰੇਵੇਂ ਆ ਚੁੱਕੇ ਸਨ । ਇਸ ਸਭਾ ਵਿਚ ਵਿਦਵਾਨ 
ਬੋਧੀ ਭਿੱਖੂਆਂ ਨੇ ਸੰਘ ਨੂੰ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਅਨੇਕ ਉਪਰਾਲੇ ਕੀਤੇ । 


ਸ਼ੁੱਧ ਮੱਤ 175 


ਡਾਜਤ ਵਿਚ ਪਰਿਲੀ'ਦਾਰ ਅਜਿਹਜਰੋਇਆਨਬਿਮਇਰ/ਧਰਮ, ਸੰਘ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਵਚ ਜ਼ਬਰਦਸਤ ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਵਾਲਾ ਸਮਾਜ ਬਣਿਆ । ਭਾਵੇ ਇਕੱਲੇ ਇਕੱਲੇ 
ਭਿੱਖੂ ਦੁਆਰਾ ਸਾਧਨਾ ਕਰਨ, ਧਿਆਨ ਲਗਾਉਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਸਦਾ ਪ੍ਰਚਲਤ 
ਰਿਹਾ- ਪਰ ਬੋਧ ਆਸ਼ਰਮ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਸਾਧੂਆਂ ਸੰਨਿਆਸੀਆਂ ਦਾ ਜੰਗਲ 
ਵਿਚ ਵਸਦਾ ਰਸਦਾ ਸਮਾਜ ਬਣ ਗਿਆ । ਇਹ ਆਸ਼ਰਮ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਇਲਾਕੇ 
ਦੇ ਪਿੰਡਾਂ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਵਿਚ ਵਸਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਰਵਾਇਤਾਂ - ਜਨਮ 
ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਮੌਤ ਤਕ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਦੇ । 

ਬੋਧ ਸੰਘ ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਇਕ ਵੱਡੀ ਤਬਦੀਲੀ ਇਹ 
ਆਈ ਕਿ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦਾ ਏਕਾ-ਅਧਿਕਾਰ ਖਤਮ ਹੋ ਰਿਆ ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਥਾਵੇਂ ਖੌਤਰੀਆਂ 
ਨੇ ਲੈ ਲਈ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦਰ ਵਰਗ ਅਧੀਨ ਤ੍ਰਿਸਕਾਰੇ ਜਾਂਦੇ ਲੋਕ 
ਧੜਾਧੜ ਸੰਘ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਰਾਬਰ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਮਿਲਿਆ । 
ਪਰ ਹਰ ਕਾਲ ਵਿਚ ਮੌਕਾਪ੍ਰਸਤ ਵੀ ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੋਇਆ ਕਰਦੇ 
ਹਨ । ਬਿਮਾਰੀ ਗ੍ਰਸਤ ਬੰਦੇ ਇਲਾਜ ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚ ਭਿੱਖੂ ਬਣ 
ਗਏ । ਅਪਰਾਧੀ ਸਜ਼ਾਵਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ, ਸਿਪਾਹੀ ਮੌਤ ਤੋ ਬਚਣ ਲਈ ਅਤੇ 
ਕੁੱਝ ਹੱਡ ਹਰਾਮ ਲੋਕ ਵਿਹਲੀਆਂ ਖਾਣ ਲਈ ਵੀ ਸੰਘ ਵਿਚ ਆਏ ਜਿਸ ਕਾਰਨ 
ਕਈ ਮੁਸ਼ਕਲਾਂ ਪੇਸ਼ ਆਈਆਂ । ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਹਰ ਨਵੇਂ` ਭਿੱਖੂ ਨੂੰ ਪਹਿਲੋਂ 
ਸਿਖਾਂਦਰੂ (ਸਿੱਖਸਮਾਨ) ਰੱਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਤੇ ਸਭ ਠੀਕ ਠਾਕ ਟੋਣ ਦੀ ਸੂਰਤ ਵਿਚ 
ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਦੀਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ । ਕੋਈ ਭਿੱਖੂ ਕਿਸੇ ਭਿੱਖਣੀ ਨਾਲ ਜਾਂ ਗਰਹਿਸਥੀ 
ਔਰਤ ਨਾਲ ਇਕਾਂਤ ਵਿਚ ਗੱਲ ਨਾ ਕਰੇ - ਇਹ ਨਿਯਮ ਸਖਤੀ ਨਾਲ ਲਾਗੂ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਤਾਂ ਕਿ ਸੰਘ ਵਿਚ ਵਿਲਾਸਤਾ ਨਾ ਆਏ । ਇਵੇਂ ਹੀ ਖਾਣ ਪੀਣ, 
ਬੈਠਣ ਉਠਣ ਅਤੇ ਪਹਿਰਾਵੇ ਉਪਰ ਕਰੜੀਆਂ ਬੰਦਸ਼ਾਂ ਲਾਈਆਂ ਗਈਆਂ । ਭਿੱਖੂ 
ਅੱਠ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਕ ਵਾਂਰ ਭੋਜਨ ਕਰਨ - ਇਹ ਹੁਕਮ ਸੀ । ਦੁਪਹਿਰ 
ਖਾਣਾ ਖਾ ਕੇ, ਅਗਲੇ ਦਿਨ ਦੁਪਹਿਰ ਨੂੰ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਖਾਣਾ ਖਾਣਾ ਹੈ । 

ਸੰਘ ਦੇ ਆਸ਼ਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਿਵੇਂ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਜੁੱਤੇ ਕਿਵੇ ਅਤੇ ਕਿੱਥੇ 
ਉਤਾਰਨੇ ਹਨ, ਜੁੱਤੀਆਂ ਦੀ ਸਫਾਈ ਸੰਭਾਲ ਕਿਵੇ ਕਰਨੀ ਹੈ, ਹੱਥ ਪੈਰ ਮੂੰਹ ਕਿਵੇਂ 
ਧੋਣੇ ਹਨ, ਭਿੱਖਿਆਪਾਤਰ ਕਿਵੇਂ ਫੜਨਾ ਹੈ ਤੇ ਚੋਲਾ ਕਿਵੇਂ ਪਹਿਨਣਾ ਹੈ, ਆਸ਼ਰਮ 
ਵਿਚ ਰੈਣ ਬਸੇਰਾ ਕਰਨ ਲਈ ਆਰਿਆ ਕਿਵੇ ਮੰਗਣੀ ਹੈ, ਬਿਸਤਰਾ ਕਿਵੇ” 
ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਝਾੜੂ ਕਿਵੇਂ ਮਾਰਨਾ ਹੈ- ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਕੰਮਾਂ ਵਾਸਤੇ ਬੁੱਧ ਨੇ 
ਨਿਯਮਾਵਲੀ ਤਿਆਰ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਸੀ । ਚੁਲਵੱਗ ਅਤੇ ਮਹਾਂਵੱਗ ਵਿਚ ਵਿਸਥਾਰ 
ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧੂ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਦਾਖਲ ਹੋਵੇ, ਕਾਹਲ ਨਾ 
ਕਰੇ, ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਭਿੱਖਿਆਂ ਮੰਗਣ ਵੇਲੇ ਧੀਰਜ ਰੱਖੇ, ਕੱਪੜੇ ਸਹੀ ਹੋਣ, ਅੱਖਾਂ 
ਨੀਵੀਆਂ ਰੱਖੇ, ਹੱਸੇ ਨਾਂਹ, ਸ਼ੋਰ ਨਾ ਕਰੇ, ਭੋਜਨ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਛਕੇ, ਵੱਡੇ ਬੁਰਕੇ 


ਮੂੰਹ ਵਿਚ ਨਾ ਪਾਵੇ, ਖਾਣਾ ਖਾਣ ਵੇਲੇ ਹੱਥ ਮੂੰਹ ਵਿਚ ਨਾ ਪਾਵੇ, ਗਰਾਹੀ 
ਚਿੱਥਦਿਆਂ ਗੱਲ ਨਾ ਕਰੇ । 
ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਭਿੱਖੂ ਜਦੋ ਘਰ ਤਿਆਗ ਦਿੰਦਾ ਸੀ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਜੰਗਲੀ 
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ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਕਿ ਘਰ ਦਾ ਸੁਖ ਤਾਂ ਕੀ ਯਾਦ ਰੱਖਣਾ ਹੈ, ਭਿੱਖੂ ਦਾ ਮਨ ਆਪਣੇ ਸਰੀਰ 
ਵਿਚ ਵੀ ਆਰਾਮਪ੍ਰਸਤ ਨਾ ਹੋ ਜਾਵੇ । ਪਰ ਫਿਰ ਆਸ਼ਰਮਾਂ ਦੀ, ਸਰਾਵਾਂ ਦੀ, ਮੱਠਾਂ 
ਦੀ ਸਥਾਪਨਾ ਨਾਲ ਬੋਧੀ ਆਰਾਮਦਾਇਕ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਲੱਗ ਪਏ । 

ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ, ਸੰਘ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀਆਂ ਦੇ ਦਾਖਲੇ ਦਾ ਵਿਰੋਧੀ ਸੀ । 
ਆਨੰਦ ਨੇ ਇਕ ਵੇਰ ਬੁੱਧ ਨੂੰ ਪੁਛਿਆ ਸੀ, “'ਭੰਤੇ, ਔਰਤਾਂ ਨਾਲ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਵਿਹਾਰ ਰੱਖੀਏ ?” 

ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ - #ਦੂਰ ਰਹੋ ।” 

ਆਨੰਦ ਨੇ ਫਿਰ ਪੁਛਿਆ - ਜੇ ਉਹ ਆਪ ਨੇੜੇ ਆ ਜਾਣ । 

“ਤਦ ਗੱਲ ਨਾ ਕਰੋ ।” ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ । 

“ਜੇ ਉਹ ਆਪ ਗੱਲ ਕਰਨ”, ਆਨੰਦ ਨੇ ਪੁਛਿਆ । 

“ਤਦ, ਸਾਵਧਾਨ ਰਹੋ । ਪੂਰੀ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਕਰੋ ।” 


ਗੌਤਮ ਦੀ ਮਾਸੀ ਅਤੇ ਮਤਰੇਈ ਮਾਂ, ਮਹਾਂਪ੍ਰਜਾਪਤੀ ਗੋਤਮੀ ਨੇ ਬੁੱਧ ਪਾਸ 
ਆ ਕੇ ਭਿੱਖਣੀ ਬਣਨ ਦੀ ਮਨਸ਼ਾ ਪਰਗਟ ਕੀਤੀ ਪਰ ਬੁੱਧ ਨੇ ਆਰਿਆ ਨਾ 
ਦਿੱਤੀ । ਤਦ ਸਾਂ ਗੌਤਮੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੇਸ ਕੱਟ ਦਿੱਤੇ, ਗੇਰੂਏ ਵਸਤਰ ਧਾਰਨ ਕਰ 
ਲਏ ਅਤੇ ਸ਼ਾਕਯ-ਵੰਸ਼ ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਸੌ ਹੋਰ ਔਰਤਾਂ ਸਮੇਤ ਬੁੱਧ-ਵਿਹਾਰ ਦੇ ਬਾਹਰ 
ਆ ਕੇ ਵਿਰਲਾਪ ਕਰਨ ਲੱਗੀ ਜਿੱਥੇ ਗੌਤਮ ਬੁੱਧ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ ਸੀ । ਉਹ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਔਰਤਾਂ ਸਮੇਤ ਸੰਘ ਦੀ ਭਿੱਖਣੀ' ਬਣਨ ਲਈ ਬਜ਼ਿੱਦ ਸੀ । ਆਨੰਦ ਬਾਹਰ 
ਆਇਆ, ਮਾਤਾ ਗੌਤਮੀ ਦੀ ਗੱਲ ਸੁਣੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਭਰੋਸਾ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਮੈ 
ਥਾਗਤ ਨੂੰ ਮਨਾਵਾਂਗਾ । ਉਸ ਨੇ ਬੁੱਧ ਪਾਸ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਔਰਤਾਂ ਦੇ ਪੱਖ 
ਵਿਚ ਵਕਾਲਤ ਕੀਤੀ । ਪਹਿਲੋਂ ਬੁੱਧ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ ਸੀ 
ਪਰ ਆਨੰਦ ਦੇ ਬਾਰ ਬਾਰ ਕਹਿਣ ਅਤੇ ਗੌਤਮੀ ਦੀਆਂ ਅਰਜੋਈਆਂ ਕਾਰਨ ਬੁੱਧ ਨੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਔਰਤਾਂ ਨੂੰ ਸੰਘ ਵਿਚ ਦਾਖਲੇ ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਤਾਂ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉੱਤੇ 
ਅੱਠ ਬੰਦਸ਼ਾਂ ਲਗਾਈਆਂ ਗਈਆਂ । ਇਹ ਅੱਠ ਬੰਦਸਾਂ ਔਰਤ ਭਿੱਖਣੀਆਂ ਨੂੰ 
ਮਰਦ ਸੰਘ ਦੇ ਅਧੀਨ ਰੱਖਣ ਲਈ ਹਨ - 

1. ਬੇਸ਼ਕ ਇਕ ਭਿੱਖਣੀ ਸੌ ਸਾਲ ਤੋਂ ਦੀਖਿਆ ਲੈ ਕੇ ਤਪ ਕਰ ਰਹੀ ਹੋਵੇ 
ਪਰ ਜੇ ਨਵਾਂ ਬਣਿਆ ਮਰਦ ਭਿੱਖੂ ਉਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਏ ਤਾਂ ਉਹ ਉੱਠ 
ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਸਵਾਗਤ ਕਰੇ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਬੈਠਣ ਲਈ ਆਸਣ ਦਏ । 

2. ਭਿੱਖਣੀ ਕਿਸੇ ਭਿੱਖੂ ਦੀ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਨਿੰਦਿਆਂ ਨਾ.ਕਰੇ ਕਿ ਉਹ 
ਸੰਜਮੀ ਨਹੀਂ, ਸਹੀ ਨਹੀਂ ਜਾਂ ਸਦਾਚਾਰੀ ਨਹੀ । 

3. ਭਿੱਖਣੀ ਕਿਸੇ ਭਿੱਖੂ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਨਹੀਂ ਦੇ ਸਕਦੀ ਤੇ ਨਾ ਉਸ ਨੂੰ ਸੰਘ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ ਦੀ ਰਸਮ ਨਿਭਾ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਭਿੱਖੂ ਅਜਿਹਾ ਕਰ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਾਧਾਰਨ ਔਰਤ ਨੂੰ ਭਿੱਖਣੀ ਬਣਾਏ । 

4. ਦੋ ਸਾਲ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਇਸਤਰੀ ਦੋਵੇਂ ਥਾਂ 
ਭਿੱਖਣੀ ਬਣਨ ਦੀ ਰਸਮ ਅਦਾ ਕਰੇਗੀ - ਇਸਤਰੀ ਸੰਘ ਵਿਚ ਵੀ ਤੇ 
ਮਰਦ ਸੰਘ ਵਿਚ ਵੀ । 
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5. ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਭਿੱਖਣੀ ਗਲਤੀ ਕਰੇ ਤਾਂ ਸਜ਼ਾ ਲੁਆਉਣ ਲਈ ਉਹ ਦੋਵੇਂ 
ਸੰਘਾਂ ਅੱਗੇ ਪੇਸ਼ ਹੋਵੇ । 
6. ਹਰ ਦੋ ਹਫਤਿਆਂ ਬਾਅਦ ਭਿੱਖਣੀਆਂ, ਭਿੱਖੂਆਂ ਅੱਗੀ ਉਪਦੇਸ਼ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਨਤੀਆਂ ਕਰਨ । 
7. ਚੋਮਾਸੇ ਦੇ ਦਿਨੀ ਭਿੱਖਣੀਆਂ ਕਿਸੇ ਅਜਿਹੇ ਡੇਰੇ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਨਾ ਰੱਖਣ 
ਜਿੱਥੇ ਭਿੱਖੂ ਨਾ ਹੋਣ । 
8. ਚੌਮਾਸਾ ਖਤਮ ਹੋਣ ਤੇ ਭਿੱਖਣੀਆਂ, “ਪਰਵਾਰਨ” ਰਸਮ ਨਿਭਾਉਣ ਤੇ 
ਇਹ ਰਸਮ ਭਿੱਖੂ ਸੰਘ ਵਿਚ ਅਦਾ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ । 
ਪਰਵਾਰਨ ਰਸਮ ਵੇਲੇ ਸਭਾ ਵਿਚ ਇਕੱਤਰ ਸਾਥੀ ਭਿੱਖੂ ਭਿੱਖਣੀਆਂ ਨੂੰ 
ਪੁੱਛਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੀ ਮੇਰੇ ਤੋਂ ਜਾਣੇ ਅਣਜਾਣੇ ਕੋਈ ਗਲਤੀ ਤਾਂ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਗਈ ਜਿਸ ਨਾਲ ਸੰਘ ਦੀ ਬਦਨਾਮੀ ਹੋਈ ਹੋਵੇ । ਜੇ ਕੋਈ ਗਲਤੀ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਉਸ 
ਔਰਤ ਨੂੰ ਦੱਸੀ ਜਾਂਦੀ ਤੇ ਫਿਰ ਗਲਤੀ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਸਜ਼ਾ ਦੇ ਕੇ ਸੰਘ ਵਿਚ ਮੁੜ 
ਦਾਖਲ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ । 
ਜਦੋ ਕੋਈ ਔਰਤ ਸੰਘ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪਰਗਟ ਕਰਦੀ, 
ਪਹਿਲੋਂ ਉਸ ਦਾ ਸਿਰ ਮੁੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ, ਫਿਰ ਗੇਰੂਏ ਵਸਤਰ ਪਹਿਨਾਏ ਜਾਂਦੇ । 
ਫਿਰ ਉਹ 'ਬੁੱਧਮ ਸ਼ਰਣਮ ਗੱਛਾਮਿ । । ਧੱਮਮ ਸ਼ਰਣ ਗੱਛਾਮਿ । ਸੰਘਮ ਸ਼ਰਣਮ 
ਗੱਛਾਮਿ” ਉਚਾਰਦੀ । ਤਦ' ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਉਸਤਾਨੀ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਹੇਠ ਦਸ 
ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਦੀ ਹਦਾਇਤ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ - 1. ਹਿੰਸਾ ਨਹੀ” 
ਕਰਨੀ, 2. ਚੋਰੀ ਨਹੀ ਕਰਨੀ, 3. ਮਰਦ ਨਾਲ ਸੰਜੋਗ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ, 4. ਝੂਠ 
ਨਹੀ ਬੋਲਣਾ, 5. ਸ਼ਰਾਬ ਨਹੀਂ ਪੀਣੀ, 6. ਫੁੱਲ, ਗਹਿਣੇ ਨਹੀ ਪਹਿਨਦੇ, ਇਤਰ 
ਨਹੀਂ ਲਗਾਉਣਾ, 7. ਗਾਉਣ ਨੱਚਣ ਦੀ ਮਨਾਹੀ ਤੇ ਗਾਉਣਾ ਸੁਣਨ ਦੀ ਮਨਾਹੀ, 
ਨਾ ਨਾਚ ਦੇਖੇ, 8. ਉੱਚਾ, ਚੌੜਾ ਤੇ ਵੱਡਾ ਬਿਸਤਰਾ ਨਾ ਰੱਖੇ, 9. ਦੁਪਹਿਰ ਬਾਅਦ 
ਭੋਜਨ ਨਹੀਂ ਛਕਣਾ, 10. ਸੋਨਾ ਚਾਂਦੀ ਤੇ ਪੈਸਾ ਨਾ ਰੱਖੇ । 
ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਪਰਖ ਦਾ ਸਮਾਂ ਆਰੰਭ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਤੇ ਸਿਖਲਾਈ ਦੀ 
ਅਵਧੀ ਬੀਤਣ ਉਪਰੰਤ ਦੀਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ । ਦੀਖਿਆ ਦੇਣ ਸਮੇ ਵੀ ਦੱਸਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਕਿ ਫਟੇ ਪੁਰਾਣੇ ਵਸਤਰ ਪਹਿਨਣੇ ਪੈ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਦਰਖਤ ਹੇਠ ਦਿਨ 
ਬਿਤਾਣੇ ਪੈ ਸਕਦੇ ਹਨ ਤੇ ਬਿਮਾਰ ਹੋਣ ਦੀ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਅਜਿਹੀਆਂ ਦਵਾਈਆਂ ਵੀ 
ਖਾਣੀਆਂ ਪੈ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦੁਰਗੰਧ ਆਉਂਦੀ ਹੋਵੇ । 
ਭਿੱਖਣੀ ਬਣਨ ਲਈ ਤਿੰਨ ਪੜਾਅ ਹਲ - 
1. ਸ਼ਰੋਂਮਨਰੀ (ਜੋ ਧਰਮ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰੇ) 
2. ਸਿਖਸਮਾਨ (ਸਿਖਿਆ ਅਧੀਨ) 
3. ਭਿਖਸਣੀ (ਦੀਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਉ ਰੰਤ) 
ਸਿੱਖਿਆ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਲਈ ਸਮਾਂ ਆ , ਤੌ ਉਤੇ ਦੋ ਸਾਲ ਦਾ ਰੱਖਿਆ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਪਰ ਇਸ ਵਿਚ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਜ਼ ਵਾਧਾ ਘਾਟਾ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ । 
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ਬੁੱਧ, ਧਰਮ ਨੂੰ ਪਰਗਟ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਮਹਾਤਮਾ ਹੈ । ਉਸ ਨੇ ਮਨੁਖਤਾ ਉਪਰ 
ਮਹਾਨ ਉਪਕਾਰ ਕਰਕੇ, ਆਪ ਦੁਖ ਝੱਲ ਕੇ, ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਦੁਖ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਨ ਦਾ 


੮600੩੧੬੦॥) ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਬੁਧਮੱਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ - ਬੁੱਧਮ ਸਰਣਮ ਗੱਛਾਮਿ ਮੈ 


ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਉਹ ਵੀ ਧਰਮ ਹੈ । ਧਰਮ ਉਹ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਸਾਨੂੰ ਭਟਕਣ 
ਵਿਚੋਂ ਕਢ ਲੈੱਦੀ ਹੈ । ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ ਵਿਚ ਬੁੱਧ ਧਰਮ ਨੂੰ “1੧੦ ੧੪੦)” ਕਿਹਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਵਿਚ ਦਾਖਲ ਹੋਣ ਵੇਲੇ ਜਗਿਆਸੂ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਣ ਇਹ ਲੈਂਦਾ ਹੈ - 
“ਧੈਮਮ ਸਰਣਮ ਗੱਛਾਮਿ” (ਸੈਂ ਧਰਮ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹਾਂ) । 

ਤੀਜਾ ਰਤਨ ਸੰਘ ਹੈ । ਸੰਘ ਤੋ ਭਾ ਹੈ ਸੰਗਠਨ, ਜਥੇਬੰਦੀ, ਸੰਗਤ, ਇਸ 
ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ, ਗ੍ਰਹਿਸਥੀ ਮਰਦ ਔਰਤਾਂ ਜਿਹੜੇ ਬੁੱਧਮੱਤ ਦਾ ਸਤਿਕਾਰ 
ਕਰਨ; ਭਿੱਖੂ, ਭਿਖਣੀਆਂ, ਬੋਧੀਸਤਵ, ਅਰਹਤ ਆਦਿਕ ਸਭ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ । 
ਬੋਧੀਸਤਵ ਤੇ ਅਰਹਤ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਪਹੁੰਚੇ ਹੋਏ ਮਹਾਤਮਾ, ਉਹ ਲੋਕ ਜਿਹ 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਹਨ । ਬੁੱਧ ਮਤ ਵਿਚ ਦਾਖਲੇ ਦੀ ਤੀਜੀ ਸੁਗੰਧ ਹੈ - “ਸੰਘਮ 
ਸਰਣਮ ਗੱਛਾਮਿ” (ਸੈਂ ਸੰਘ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹਾਂ) । 
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ਚਾਰ ਅਮਰ ਸੱਚ 
ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਦੇ ਚਾਰ ਥੰਮ ਚਾਰ ਸਚਾਈਆਂ ਹਨ । ਬੋਧ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 


ਚਾਰ ਆਰੀਆ ਸੱਚ (ਆਰਯ ਸੱਤ) ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਭਾਵੇਂ “ਆਰੀਆ” ਸ਼ਬਦ ` 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਇਕ ਨਸਲ ਨਾਲ ਸਬੰਧਤ ਹੈ ਪਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਇਸ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ 
ਵਿਸਥਾਰ ਹੁੰਦਾ ਗਿਆ ਤੇ ਆਰੀਆ ਦਾ ਅਰਥ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ, ਨੇਕ, ਉੱਤਮ, ਸ਼ਾਹਾਨਾ, 
ਅੰਤਿਮ, ਅਸੀਲ, ਭੱਦਰ, ਸਰੀਫ, ਸਾਊ ਆਦਿਕ ਕੀਤਾ ਜਾਣ ਲੱਗ ਪਿਆ । 
ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਕਿਉਕਿ ਆਰੀਆ ਲੋਕ ਆਬਾਦ ਹੋ ਗਏ ਸਨ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਰਾਜ ਭਾਗ ਕਾਇਮ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਨੂੰ ਆਰੀਆ ਵਰਤ 
ਕਿਹਾ ਜਾਣ ਲੱਰਿਆ ਸੀ । ਆਰੀਆ ਸ਼ਬਦ ਪਿੱਛੋ ਜਾ ਕੇ ਇਕ ਖਾਸ ਕੁਲ, ਵਰਗ 
ਜਾਂ ਜਾਤੀ ਨਾਲ ਸਬੰਧਤ ਨਹੀਂ` ਰਿਹਾ । ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਵਿਚ ਹਰ ਭਲੇਮਾਣਸ ਲਈ 
ਆਰੀਆ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਹੋਈ ਹੈ । 


2. ਦੁੱਖ ਦਾ ਕਾਰਨ ਹੈ । 
3. ਦੁੱਖ ਦੂਰ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੇ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਦਾ ਤਿਆਗ ਹੋਵੇ । 
4. ਨਿਰਵਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਮਾਰਗ ਮੌਜੂਦ ਹੈ । 


1. ਦੁੱਖ - 

ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ, ਇਸ ਦੀ ਗਤੀ ਵਿਚ ਆ ਜਾਣਾ ਦੁੱਖ ਹੈ । ਸੰਸਾਰ ਦਾ ਜਨਮ 
ਜਾਂ ਜੀਵ ਦਾ ਜਨਮ ਦੁੱਖ ਦਾ ਜਨਮ ਹੈ । ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਦੀ ਉਦੋ ਤਕ ਸਮਝ ਨਹੀ ਆ 
ਸਕਦੀ ਜਦੋ” ਤਕ ਦੁੱਖ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸਮਝ ਲਿਆ ਜਾਦਾ । ਦੁੱਖ ਬੁੱਧਮੱਤ ਦੀ ਜੜ੍ਹ ਹੈ । 
ਬੁੱਧ ਆਖਦਾ ਹੈ - ਜਨਮ ਲੈਣਾ, ਬਿਮਾਰ ਹੋਣਾ, ਮਰ ਜਾਣਾ, ਵਿੱਛੜ ਜਾਣਾ, ਸਭੇ ਦੁੱਖ 
ਹਨ । ਦੋ ਪਰਕਾਰ ਦਆਂ ਵਸਤਾਂ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਹਨ - ਇਕ ਉਹ ਜੋ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀ” 
ਹੋਈਆਂ, ਦੂਜੀਆਂ ਉਹ ਜੋ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈਆਂ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਚੀਜ਼ਾਂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਸੀ ਪਰ ਨਾ 
ਮਿਲੀਆਂ, ਉਹ ਦੁਖਦਾਈ ਬਣੀਆਂ ਪਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਉਹ 
ਮਿਲੀਆਂ ਤਾਂ ਵੀ ਦੁੱਖ ਹੋਇਆ । ਸੰਤਾਨ ਨਾ ਹੋਣ ਦਾ ਦੁੱਖ ਬਹੁਤ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਭੋਗਿਆ 
ਪਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੰਤਾਨ ਹੋਈ ਉਨ੍ਹਾ ਨੂੰ ਵੀ ਸੰਤਾਨ ਨੇ ਦੁਖੀ ਕੀਤਾ । ਜੇ ਗਰੀਬੀ ਨੇ 
ਵੀ ਦੁੱਖ ਦਿੱਤਾ, ਧਨ ਨੇ ਵੀ ਦੁੱਖੀ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ 
ਜਾਂ ਅਣਹੋਂਦ ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ” - ਦੁੱਖ ਦਾ ਕਾਰਨ ਕੁੱਝ ਹੋਰ ਹੈ । ਬੁੱਧ ਦੇ ਫਲਸਫੇ ਦਾ 
ਕੇਂਦਰ ਦੁੱਖ ਹੈ । ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਬੁੱਧ ਅਕਸਰ ਕਿਹਾ ਕਰਦੇ ਸਨ - ਮੈ 
ਦਰਸ਼ਨ ਆਚਾਰੀਆ ਨਹੀਂ” ਹਾਂ- ਚਰਚਾ ਵਿਚ, ਬਹਿਸ ਵਿਚ ਵਕਤ ਜ਼ਾਇਆ 
ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਮੈ' ਦੁੱਖ ਤੋਂ ਬਚਣ ਦਾ ਰਸਤਾ ਲਭਦਾ ਰਿਹਾ ਹਾਂ । ਮੇਰਾ ਹੋਰ ਕੋਈ 
ਮੰਤਵ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਮੇਰਾ ਧਰਮ, ਮੇਰਾ ਚਿੰਤਨ, ਮੇਰਾ ਸੰਘ, ਇਹੀ ਕੁੱਝ ਕਰੇਗਾ । 

ਕਦੀ ਕਦਾਈਂ ਜੇ ਕੋਈ ਪਲ ਖੁਸ਼ੀ ਦਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਬੀਤ ਜਾਣ 
ਉਤੇ ਫਿਰ ਉਦਾਸੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਦੁੱਖ ਅਜਿਹੀ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਹੋਂਦ ਹੈ ਕਿ 
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ਇਹ ਸਾਧੂਆਂ ਅਤੇ ਪਾਪੀਆਂ ਨੂੰ ਬਰਾਬਰ ਆਪਣੀ ਲਪੇਟ ਵਿਚ ਲੈ ਲੈਦਾ ਹੈ । 
ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਕਰੋਪੀ ਬਿਮਾਰੀ, ਹੜ੍ਹ, ਤੂਫਾਨ, ਭੂਚਾਲ ਸੋਕਾ - ਇਹ ਸਭ ਨੂੰ, 
ਚੰਗਿਆ ਨੂੰ ਵੀ ਮਾੜਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਖਤਮ ਕਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਡਾਕੂ, ਜੰਗਲੀ ਜਾਨਵਰ, 
ਅਕਾਸ਼ ਦੀ ਬਿਜਲੀ ਕਦ ਕਿਸੇ ਦਾ ਲਿਹਾਜ ਕਰਦੇ ਹਨ ? ਆਮ ਆਦਮੀ ਅਤੇ 
ਸਾਧੂ ਵਿਚ ਇਹ ਫਰਕ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧੂ ਵਿਚ ਦੁਖ ਬਰਦਾਸ਼ਤ ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਵਧੀਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 

ਪਰ ਬਹੁਤੇ ਦੁਖ ਮਨੁੱਖ ਆਪ ਸਹੇੜਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਉਹ ਦੁੱਖ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ 
ਆਮ ਬੰਦੇ ਫਸਦੇ ਹਨ ਪਰ ਸਾਯੂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਗੁੱਸਾ, ਈਰਖਾ, ਚੁਗਲੀ, 
ਹੰਕਾਰ, ਘਿਰਣਾ - ਇਹ ਸਾਰਾ ਕੁੱਝ ਦੁੱਖ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਦਾ ਸਮਾਨ ਹੈ । ਸਾਧੂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਪਰ ਸਾਧੂਆਂ ਦੇ ਖਿਲਾਫ ਗੁੱਸਾ, ਈਰਖਾ, ਚੁਗਲੀ, ਘਿਰਣਾ 
ਆਦਿਕ ਦਾ ਚੱਕਰ ਹੋਰਾਂ ਵੱਲੋਂ ਚਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਸਾਧੂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਢਾਲ ਲੈਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰੇਸ਼ਾਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ । ਸਾਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ ਕਿ ਝੂਠ ਬੋਲਣ 
ਨਾਲ, ਲਾਲਚ ਕਰਨ ਨਾਲ, ਚੋਰੀ ਕਰਨ ਨਾਲ ਨੁਕਸਾਨ ਹੋਵੇਗਾ, ਸਾਨੂੰ ਪਤਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਕਰਨਾ ਬੁਰਾ ਹੈ ਪਰ ਅਸੀਂ ਇਹੋ ਕੁਝ ਅਵੱਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਅਤੇ 
ਢੁਬੀ ਹੁੰਦੇ ਹਾਂ । ਸਮਯੁੱਤ ਨਿਕਾਯ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਬੁੱਧ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ, “ਭਿੱਖੂਓ ਸਮੁੰਦਰ 
ਵਿਚ ਵਧੀਕ ਪਾਣੀ ਹੈ. ਕਿ ਤੁਹਾਡੇ ਹੰਝੂ ਵਧੀਕ ਹਨ ? ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਤੁਸੀ” 
ਅਣਗਿਣਤ ਵਾਰ ਹੋਏ, ਮਾਪਿਆਂ ਦੀ ਮੌਤ ਤੇ, ਭਰਾਵਾਂ ਦੀ ਮੌਤ ਤੇ, ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰਾਂ 
ਅਤੇ ਪਿਆਰਿਆਂ ਦੀ ਮੌਤ ਤੇ, ਜਾਇਦਾਦ ਖੁੱਸ ਜਾਣ ਦੇ ਦੁੱਖ ਤੇ, ਜੁੱਗਾਂ ਤੋ, ਤੁਸੀਂ 
ਹੰਝੂ ਵਹਾਉਦੇ ਆਏ ਹੋ ।” 


2. ਦੁੱਖ ਦਾ ਕਾਰਨ ਹੈ - 


ਬੁੱਧ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵੀ ਅਕਾਰਨ ਨਹੀ” ਵਾਪਰਦਾ । ਜਦੋ ਤਕ 
ਅਸੀਂ ਕਾਰਨ ਨਹੀਂ ਜਾਣ ਲੈਂਦੇ ਉਦੋਂ ਤਕ ਕਿਸੇ ਨਤੀਜੇ ਉਤੇ ਵੀ ਨਹੀ ਅੱਪੜ 
ਸਕਦੇ - ਬਿਲਕੁਲ ਉਸੇ ਪਰਕਾਰ ਜਿਵੇ” ਬਿਮਾਰੀ ਦੇ ਕਾਰਨਾਂ ਦੀ ਜਾਂਚ ਬਰੀਰ ਉਸ 
ਦਾ ਇਲਾਜ ਸਥਾਈ ਨਹੀਂ । 

ਸੰਸਾਰ ਅਨਿੱਤ ਹੈ । ਹਰ ਵਸਤ ਹਰ ਪਲ ਬਦਲ ਰਹੀ ਹੈ । ਸਾਨੂੰ ਲਗਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਕਈ ਚੀਜ਼ਾਂ ਸਥਿਰ ਹਨ ਪਰ ਇਹ ਸਥਿਰਤਾ ਭਰਾਂਤੀ ਹੈ । ਹਰੇਕ ਵਸਤ ਵਕਤ 
ਦੇ ਦਰਿਆ ਵਿਚ ਰੁੜ੍ਹੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ । ਪਰਬਤ, ਧਰਤੀ, ਰੁੱਖ ਸਭ ਤਬਦੀਲ ਹੋ ਰਹੇ 
ਹਨ । ਬੱਚਾ ਵੱਡਾ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਵੱਡਾ ਹੋ ਕੇ ਮੌਤ ਵੱਲ ਵਧ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਵਿਸ਼ਵ 
ਅਰੁਕ, ਬੇਰੋਕ ਲਗਾਤਾਰ ਟੁੱਟ ਭਜ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਕਿਧਰੇ ਜੁੜ ਰਿਹਾ ਹੈ - ਕਿਧਰੇ 
ਫੁੱਟ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਸੰਜੋਗ ਵਿਜੋਗ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ 
ਦਿਸ ਰਹੀ ਹੈ । ਮੋਮਬੱਤੀ ਬਲ ਰਹੀ ਹੈ । ਇਕ ਲਾਣ ਸਾਹਮਣੇ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਲਾਟ 
ਜਿਹੜੀ “ਇਕ” ਦਿਸ ਰਹੀ ਹੈ, “ਇਕ” ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਬਲਣਸ਼ੀਲ ਕਣ 
ਇਕ ਇਕ ਕਰਕੇ ਬਲਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ ਤੇ ਬਲਣ ਦੀ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ ਕਿਉਕਿ ਅਖੰਡ ਹੈ, 
ਅਟੁੱਟ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਲਾਟ ਇਕਸਾਰ ਬਲਦੀ ਦਿੱਸ ਰਹੀ ਹੈ । ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ 
ਲਾਟ ਅਣਗਿਣਤ ਨਿੱਕੇ ਨਿੱਕੇ ਐੱਗ ਧਮਾਕਿਆ ਦਾ ਸਮੂਹ ਹੈ । 
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ਸਾਹਮਣੇ ਇਕ ਪੌਦਾ ਹੈ । ਪਿਛਲੇ ਪਲ ਇਹ ਜੋ ਸੀ ਹੁਣ ਉਹ ਨਹੀਂ ਹੈ - 
ਅਗਲੇ ਪਲ ਹੁਣ ਨਾਲੋ” ਹੋਰ ਭਿੰਨ ਹੋ ਜਾਵੇਗਾ । ਇਸ ਕਰਕੇ ਬੁੱਧ ਆਖਦਾ ਸੀ ਕਿ 
ਹਰ ਵਸਤ ਜਦੋ ਉਹ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰਦੀ ਹੈ - ਉਸੇ ਵਕਤ ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ” ਵੀ ਹੁੰਦੀ । 
ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਬਾਰੇ ਮੈਂ ਕਹਿੰਦਾ ਹਾਂ ਕਿ “ਇਹ ਹੈ” ਪਰ ਜੇ ਕੋਈ ਹੋਰ ਇਹ ਕਹੇ ਕਿ 
“ਇਹ ਨਹੀਂ ਹੈ” ਤਾਂ ਦੋਵੇਂ ਕਥਨ ਠੀਕ ਹਨ । ਕਾਰਨ ਕਾਰਜ ਦੇ ਇਸ ਬੋਧੀ 
ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਵਿਚ “ਪਰਤੀਤ-ਸਮ-ਉਤਪਾਦ” ਦੇ ਨਾਮ ਹੇਠ 
ਵਿਚਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ - ਆਸ਼੍ਰਿਤ ਹੋਂਦ, ਭਾਵ ਹਰ 
ਵਸਤੂ ਕਿਸੇ ਆਸਰੇ ਤੇ ਟਿਕੀ ਹੈ । ਕੋਈ ਹੋਂਦ ਸੁਤੰਤਰ ਨਹੀਂ । ਬੁੱਧ ਨੂੰ ਜਦੋ” 
ਪੁਛਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਕਿ ਕੀ ਕੁਝ ਵੀ ਸਥਿਰ ਨਹੀ” ? ਤਾਂ ਉਹ ਕਹਿੰਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ, 
ਕੇਵਲ ਪਰਿਵਰਤਨ ਹੈ ਜੋ ਸਥਿਰ ਹੈ ਤੇ ਨਿਰੰਤਰ ਹੈ । ਜਦੋ ਪੁਛਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਕਿ 
ਕੀ ਕਦੀ ਵੀ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀ ਹੋਇਆ - ਕਿ ਕੋਈ ਹੋਂਦ ਸੁਤੰਤਰ ਹੋਈ ਹੋਵੇ ? 
ਜੁੱਗਾਂ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਜਾਂ ਉਸ ਤੋ” ਵੀ ਪਹਿਲਾਂ ਕੀ ਕੋਈ ਹਸਤੀ ਸੁਤੰਤਰ ਨਹੀ” 
ਸੀ? ਤਦ ਬੁੱਧ ਚੁੱਪ ਰਹਿੰਦਾ । ਬਾਰ ਬਾਰ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਤਾਂ ਉਹ ਆਖਦਾ - 
“ਮੇਰਾ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਦੁੱਖ ਹੈ । ਮੈ' ਦੁੱਖਾਂ ਦੀ ਨਵਿਰਤੀ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹਾਂ ।? 

ਸੰਸਾਰ ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦੇ ਸੂਤਰ ਵਿਚ ਬੱਝਾ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਨੋਕ ਕੰਮ ਕਰੋਗੇ ਤਾਂ 
ਉੱਤਮ ਨਤੀਜੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣਗੇ । ਬੁਰਾਈ ਕਰੋਗੇ ਤਾਂ ਤੁਹਾਡੇ ਨਾਲ ਬੁਰਾ ਹੋਵੇਗਾ, 
ਇਹ ਯਕੀਨੀ ਹੈ । ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਭੁਗਤਣ ਲਈ ਬਾਰ ਬਾਰ ਜਨਮ ਲਵੋਰੀ - 
ਉਦੋ ਤਕ ਇਸ ਭਟਕਣ ਵਿਚ ਤੁਰਦੇ ਜਾਓਗੇ ਜਦੋ“ ਤਕ ਨਿਰਵਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਨਿਰਵਾਣ ਦੁੱਖਾਂ ਦੇ ਅੰਤ ਦਾ ਸਥਾਨ ਹੈ । 

ਦੁੱਖ ਦੇ ਕਾਰਨ ਦਾ ਨਾਮ ਤਰਿਸ਼ਨਾ ਹੈ । ਪਾਲੀ ਵਿਚ ਤਰਿਸਨਾ ਨੂੰ “ਤਣਹਾ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਤਰਿਸ਼ਨਾ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਕਾਮਨਾ, ਇੱਛਾ । ਦੁੱਖ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ” ਹੁੰਦਾ - ਇਕ ਸਿਸਟਮ ਵਿਚੋਂ” ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਸਾਡੇ ਮਨ ਅੰਦਰ ਇੱਛਾ 
ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ - ਕਿ ਫਲਾਣੀ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਮਾਲਕ ਮੈਂ” ਹੋਵਾਂ । ਇੱਛਾ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
ਵਾਸਤੇ ਅਸੀਂ ਕਾਰਜਸ਼ੀਲ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਾਂ । ਜਿਹੜੇ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ 
ਸੁਆਰਥ ਵਿਚੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਤੀਜੇ ਸਹੀ ਨਹੀ” ਹੋਣਗੇ । 
ਅਸੀ ਜੇ ਇਹ ਜਾਣਦੇ ਵੀ ਹੋਈਏ ਕਿ ਨਤੀਜੇ ਸਹੀ ਨਹੀਂ ਹੋਣਗੇ ਤਾਂ ਵੀ 
ਕਾਮਨਾਵਾਂ ਇੰਨੀਆਂ ਪ੍ਰਬਲ ਹਨ ਕਿ ਅਸੀ" ਰੁਕਦੇ ਨਹੀਂ । ਇੱਥੋ ਹੀ ਪੁਨਰ ਜਨਮ 
ਵੱਲ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਜਨਮ, ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ, ਦੁੱਖ ਕਰਮ, ਮੌਤ, ਇਹ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਆ 
ਬਾਰ ਬਾਰ, ਅਨੰਤ ਬਾਰ ਦੁਹਰਾਈ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ । 


3. ਦੁੱਖ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ ਅਤੇ ਨਿਰਵਾਣ 

ਦੁੱਖਾਂ ਦੇ ਕਾਰਨ ਨੂੰ ਮਿਟਾਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । ਤਮੰਨਾਵਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰੋ । 
ਇੱਛਾਵਾਂ ਤਿਆਗਣ ਨਾਲ ਮਨ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਲਗਾਤਾਰ 
ਅਭਿਆਸ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਇਕ ਵਕਤ ਅਜਿਹਾ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਦੋ ਕਰਮ 
ਖਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਕਰਮ ਖਤਮ ਹੋ ਜਾਣ ਤਾਂ ਨਿਰਵਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 
ਇਥੇ ਚੇਤੇ ਰਖਣਯੋਗ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਨੇਕੀ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਨੂੰ ਤਰਿਸ਼ਨਾ ਨਹੀ” 
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ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ । ਦੂਜਿਆਂ ਦਾ ਭਲਾ ਕਰਨਾ, ਭਲਾ ਲੋਚਣਾ, ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਨਾ, 
ਇਹ ਤਾਂ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਹਨ । ਕਿਵੇਂ ਪਰਖ ਕਰੀਏ ਕਿ ਕੋਈ ਕੰਮ ਬੁਰਾ ਹੈ' ਕਿ 
ਚੰਗਾ ? ਜੇ ਮੇਰੇ ਸਵਾਰਥ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਜੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਬੁਰਾ ਹੈ । ਜੇ ਮੈਨੂੰ ਭਾਵੇ' 
ਠੁਕਸਾਨ ਹੋਵੇ ਪਰ ਦੂਜੇ ਦਾ ਭਲਾ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ ਤਦ ਨੇਕੀ ਹੈ । 

ਝੁੱਧ ਨੇ ਦੱਸਿਆ ਸੀ_ਕਿ ਕਈ ਸਾਧੂ ਨੇਕੀ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਤਿਆਗ 
ਕਰਦੇ ਹਨ, ਬੰਦਗੀ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਸੰਜਮ ਦਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹਾ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਖਰ ਉਹ ਸੋਚ ਲੈਂਦੇ ਹਲ - ਜੇ ਨਿਰ ਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਾ ਹੋਇਆ ਤਾਂ 
ਕਿੰਨਾ ਚੰਗਾ ਹੋਵੇ ਜੇ ਕਿਸੇ” ਰਾਜੇ ਦੇ ਘਰ ਜਨਮ ਲਈ! । ਇਉ ਸੋਚਦਿਆਂ 
ਸੋਚਦਿਆਂ ਉਹ ਕਲਪਣਾ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕਿਹੋ ਜਿਹੇ ਮਹਿਲ ਹੋਣਗੇ - 
ਕਿਵੇ ਬਚਪਨ ਬੀਤੇਗਾ, ਆਦਿ ਆਦਿਕ........ । ਇੱਥੋਂ ਫਿਰ ਕਰਮ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ 
ਗਏ ਤੇ ਫਿਰ ਆਵਾਗੌਣ ਦਾ ਚੱਕਰ ਆਰੰਭ ਹੋ ਗਿਆ । 

ਜਿਹੜਾ ਵਿਅਕਤੀ ਸੰਜਮ ਚ ਰਹਿ ਕੇ ਮਨ ਨੂੰ ਕਾਬੂ ਵਿਚ ਕਰ ਲਵੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਅਰਹਤ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਜਿਉਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਅਰਹਤ ਦਾ ਮਨ 
ਕਾਮਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਉਸ ਦੇ ਦਿਲ ਅੰਦਰ, ਜੇ ਉਹ ਚਾਹੇ ਤਾਂ 
ਹਾਵਡਾਵ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਨਾ ਚਾਹੇ ਤਾਂ ਨਹੀਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ । ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 
ਕਦੀ ਕੋਈ ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਵੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਵੀ ਉਹ ਉਸ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਵਾਸਤੇ ਕਰਮ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦਾ । ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਬੁੱਧ ਦੀਘਨਿਕਾਇ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਕਰਦਿਆਂ 
ਦਸਦਾ ਹੈ, “ਮੈਂ ਆਤਮ ਪਿੰਡ ਦੇ ਨੇੜੇ ਖੇਤਾਂ ਵਿਚ ਬਣੇ ਇਕ ਕੋਠੇ ਵਿਚ ਬੈਠਾ ਸਾਂ 
ਤਾਂ ਧਿਆਨ ਮਗਨ ਸਾਂ । ਥੋੜੀ ਦੂਰ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਭੀੜ ਦੇਖੀ । ਇਹ ਜਾਣਨ ਲਈ ਕਿ 
ਕੀ ਹੋਇਆ ਹੈ ਮੈਂ ਉਧਰ ਚੱਲ ਪਿਆ । ਪਤਾ ਲੱਗਾ ਕਿ ਦੇਰ ਤੋਂ ਬੱਦਲ ਰੱਜ 
ਰਿਹਾ ਸੀ ਤੇ ਬਿਜਲੀ ਕੜਕ ਰਹੀ ਸੀ । ਦੋ ਕਿਸਾਨਾਂ ਤੇ ਚਾਰ ਬਲਦਾਂ ਨੂੰ ਬਿਜਲੀ 
ਨੈ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਇਕ ਬੰਦੇ ਨੇ ਪੁੱਛਿਆ - “ਮਿੱਤਰ ਤੁਹਾਨੂੰ ਨਹੀਂ ਪਤਾ ਲੱਗਾ 
ਕਿ ਬਿਜਲੀ ਕੜਕੀ ਸੀ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਗਿਰੀ ਸੀ? ਤੁਹਾਡੇ ਨੇੜੇ ਹੀ ਸਨ ਇਹ 
ਤਾਂ ।” ਸੈਂ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਮੈਨੂੰ ਪਤਾ ਨਹੀਂ । ਉਸ ਨੇ ਫਿਰ ਪੁੱਛਿਆ - “ਤੁਸੀਂ ਸੁੱਤੇ 
ਹੋਏ ਸੀ ?” ਸੈਂ ਕਿਹਾ, “ਨਹੀਂ ਜਾਗਦਾ ਸੀ”। ਉਸ ਨੇ ਫਿਰ ਪੁਛਿਆ - “ਕੀ 
ਤੁਸੀ ਬੇਹੋਸ਼ ਸਉ ?” ਮੈ ਕਿਹਾ, “ਨਹੀਂ ਹੋਸ਼ ਵਿਚ ਸਾਂ ।” ਉਸ ਨੇ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਕੇ 
ਕਿਹਾ - “ਕੀ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ ਬੰਦਾ ਸੁੱਤਾ ਵੀ ਨਾ ਹੋਵੇ, 
ਬੇਹੋਸ਼ ਵੀ ਨਾ ਹੋਵੇ ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਲਾਰੇ ਬਿਜਲੀ ਗਿਰੇ ਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਪਸ਼ੂਆਂ ਨੂੰ ਮਾਰ 
ਦਏ ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਪਤਾ ਹੀ ਨਾ ਲੱਗੇ ।” ਮੈਂ ਉਸ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਹੈ । ਧਿਆਨੀ ਮਨੁੱਖ ਨਾਲ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 

ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵਾਸਤੇ ਚਾਰ ਪੜਾਅ ਹਨ । ਪਹਿ 7 ਪੜਾਉ ਹੈ ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ । ਬੁੱਧ ਦੀਆਂ ਸਿਖਿਆਵਾਂ ਜਾਣਨਾ, ਸਾਧੂਆਂ ਦਾ ਸੰਗ ਕਰਨਾ, ਸੰਸਾਰ 
ਦੀ ਨਾਸ਼ਵਾਨਤਾ ਦਾ ਗਿਆਨ, ਇਹ ਪਹਿਲਾ ਪੜਾਅ ਹੈ । ਦੂਜੇ ਪੜਾਉ ਵਿਚ 
ਆਤਮ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਅਤੇ ਰਸਮ ਰਿਵਾਜ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ । ਵਾਸਨਾ, ਨਫਰਤ, ਅਗਿਆਨਤਾ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਯਤਨ 
ਜਾਰੀ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਤੀਜੀ ਸਫੇਜ ਵਿਚ "ਸਨਾ, ਨਫਰਤ ਅਤੇ ਅਗਿਆਨਤਾ ਪੂਰੀ 
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ਤਰ੍ਹਾਂ ਖਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਚੌਥੀ ਸਟੇਜ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤੀ ਅਰਹਤ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਉਸ ਵਿਚ ਨੇਕੀ, ਸੂਖਮਤਾ ਅਤੇ ਪਵਿਤਰਤਾ ਦਾ ਪੂਰਨ ਵਿਕਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਉਸ 
ਦੀ ਸੰਗਤ ਵਿਚ ਹਰ ਵਿਅਕਤੀ ਅਨੰਦ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਇਹ ਉਚਤਮ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਨਿੱਜਤਵ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ । ਬੋਧੀਸਤਵ ਇਸ 
ਤੋਂ ਵੀ ਉਪਰਲੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ । ਅਰਹਤ ਕੇਵਲ ਆਪ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਬੋਧੀਸਤਵ ਹਰ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਮਾਰਗ ਦਿਖਾਉਂਦਾ ਹੈ 
ਜਿਹੜਾ ਵੀ ਜਗਿਆਸੂ ਬਣ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਸੰਪਰਕ ਵਿਚ ਆਵੇ । 

ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਬਾਰੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਸੰਪੂਰਣ ਤੌਰ ਤੇ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਲੈਣ ਦਾ ਨਾਮ ਨਿਰਵਾਣ ਹੈ । ਇਹ ਬੜਾ ਗਲਤ 
ਕਥਨ ਹੈ ਤੇ ਬੁੱਧ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਸਤਹੀ ਤੌਰ ਉਤੇ ਜਾਣਨ ਵਾਲਾ ਬੰਦਾ ਅਜਿਹਾ ਕੁਝ 
ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਅਹੰ (540 ਦਾ ਸੰਪੂਰਣ ਖਾਤਮਾ ਨਿਰਵਾਣ ਨਹੀਂ ਸਗੋਂ ਅਹੰ ਦਾ 
ਸੰਪੂਰਣ ਜਾਗਰਣ ਨਿਰਵਾਣ ਹੈ । ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸਾਯੂ ਦਾ ਅਹੰ ਸਮਾਪਤ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ ਸਮੁੰਦਰ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੀ ਲਪੇਟ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਲੈ ਲੈਂਦਾ 
ਹੈ । ਬੋਧੀਸਤਵ ਇਕ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਦਾ ਅੰਤ ਹੋਣਾ ਨਹੀਂ, ਉਸਦਾ ਅਨੰਤ ਹੋਣਾ ਹੈ । 


4. ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤੀ, ਦਾ ਮਾਰਗ 

ਦੁੱਖਾਂ ਤੋਂ ਸੰਪੂਰਣ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਨਿਰਵਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਕਰਨੀ ਪਵੇਗੀ । ਨਿਰਵਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵਾਸਤੇ ਬੱਧ ਨੇ ਮਾਰਗ ਦੱਸਿਆ ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਅਸ਼ਟਾਂਗ-ਮਾਰਗ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਅਸ਼ਟਾਂਗ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਅੱਠ ਅੰਗਾਂ ਵਾਲਾ । 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਅੱਠ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲੋ ਸੰਤਾਪ-ਮੁਕਤ ਹੋਣਗੇ । 


1. ਸਹੀ ਢ੍ਰਿਸ਼ਟੀ - ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ ਸਮਯਕ ਦ੍ਰਿਸਟੀ ਤੇ ਪਾਲੀ ਵਿਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਸੱਮਾ-ਦਿੱਠੀ ਕਰਕੇ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । ਜਦੋ” ਤੱਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਸਹੀ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗੀ ਅਸੀ ਗਲਤ ਤੇ ਠੀਕ ਦੀ ਪਛਾਣ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਾਂਗੇ । ਕੀ 
ਤਿਆਗਣਾ ਹੈ ਤੇ ਕੀ ਚੁਣਨਾ ਹੈ, ਇਸ ਦਾ ਫੈਸਲਾ ਸਹੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਾਹੀ ਹੋਵੇਗਾ । 
ਅਗਿਆਨਤਾ ਅਤੇ ਅਫਿੰਦਿਆ ਗਲਤ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕਰਕੇ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ । 
ਅਵਿੱਦਿਆ ਕਾਰਨ ਗਲਤ ਫੈਸਲੇ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਤੇ ਦੁੱਖ ਉਠਾਉਂਦੇ ਹਾਂ । ਕੀ ਉਚਿਤ 
ਹੈ ਕੀ ਅਨੁਚਿਤ, ਕੀ ਨੈਤਿਕ ਹੈ ਕੀ ਅਨੈਤਿਕ, ਸਦਾਚਾਰ, ਦੁਰਾਚਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਚੋਣ ਕਰਨ ਦਾ ਕਾਰਜ ਸਹੀ ਫ੍ਰਿਸਣੀ ਨੇ ਕਰਨਾ ਹੈ । ਕੁੱਝ ਬੋਧੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਸਹੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਅਰਥ, “ਬੁੱਧ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ, ਧਰਮ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ, ਸੰਘ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ।” ਪਰ ਇਹ ਅਰਥ ਪਿਛੋ' ਕੀਤੇ ਜਾਣ ਲੱਗੇ । 


ਮੈ. ਸਹੀ ਸੰਕਲਪ - ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਸਬਦ ਸਮਯਕ-ਸੰਕਲਪ ਨੂੰ ਪਾਲੀ 
ਵਿਚ ਸੱਮਾ-ਸਕੱਧੋ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਇਸ ਸਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਸਹੀ ਭਾਵਨਾ, 
ਨੇਕ ਇਰਾਦਾ । ਸਹੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੁਹਾਨੂੰ ਦੱਸ ਦਵੇਗੀ ਕਿ ਕੀ ਚੰਗਾ ਹੈ ਕੀ ਬੁਰਾ ਪਰ 
ਜੇ ਨੀਅਤ ਮਾੜੀ ਹੈ, ਫਿਰ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਨਜ਼ਰ-ਅੰਦਾਜ਼ ਕਰਕੇ ਸਵਾਰਥ ਪੂਰਤੀ ਹਿਤ 


184 ਭਾਰਤ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਧਰਮ- ਇਕ ਸੰਖੋਪ ਸਰਵੇਖਣ 
ਅਸੀਂ ਗਲਤ ਚੋਣ ਕਰਾਂਗੇ । ਗਿਆਨ ਹਾਸਲ ਕਰਨਾ ਵਿਅਰਥ ਹੈ ਜੇ ਅਮਲ ਵਿਚ 
ਨਾ ਲਿਆਂਦਾ । ਦ੍ਰਿੜ ਫੈਸਲਾ ਕਰਨਾ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਅਸੀਂ ਕੇਵਲ ਨੇਕੀ ਕਰਾਂਗੀ । 


18. ਸਹੀ ਬਾਣੀ - ਠੀਕ ਬੋਲਵਾਣੀ ਨੂੰ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਵਿਚ ਸਮਯਕ-ਵਾਕ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਪਾਲੀ ਵਿਚ ਸੱਮਾ-ਵਾਚਾ । ਸੰਤੁਲਤ ਮਨੁੱਖ ਤੇਜ਼ਤਰਾਰਾ ਬੋਲ 
ਨਹੀ ਬੋਲਦਾ, ਉਚੀ ਉਚੀ ਨਹੀਂ ਬੋਲਦਾ, ਝੂਠ ਨਹੀ ਬੋਲਦਾ ਤੇ ਅਜਿਹਾ ਕੁਝ 
ਨਹੀਂ ਬੋਲਦਾ ਜੋ ਜਾਣ ਬੁੱਝ ਕੇ ਕਿਸੇ ਦਾ ਨੁਕਸਾਨ ਕਰੇ । ਸਹੀ ਗਿਆਨ ਹੋਵੇ ਤਾਂ 
ਦੂਜਿਆਂ ਤੋਂ ਲੁਕਾ ਕੇ ਨਾ ਰੱਖੋਂ। ਜਿਸ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਗਿਆਨ ਨਾ ਹੋਵੇ ਉਸ ਬਾਰੇ 
ਗਿਆਨਵਾਨ ਹੋਣ ਦਾ ਦਾਅਵਾ ਨਾ ਕਰੇ । ਨਿੰਦਾ ਚੁਗਲੀ ਨਾ ਕਰੇ । ਗੁਸੈਲਾ, 
ਭੜਕੀਲਾ ਤੇ ਬੇਕਾਬੂ ਮਨੁੱਖ ਜਿੰਨਾ ਮਰਜ਼ੀ ਗਿਆਨਵਾਨ ਹੋਵੇ ਉਹ ਧਾਰਮਿਕ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦਾ । 


1੯. ਸਹੀ ਕਰਮ - ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ “ਸਹੀ ਕਮਾਈ” 
ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਸਹੀ ਕਮਾਈ ਨੂੰ ਤਿੰਨ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੈ - 
1. ਜੀਵ ਹੱਤਿਆ ਦੀ ਮਨਾਹੀ 
2. ਜੋ ਦਿੱਤਾ ਨਹੀ ਗਿਆ ਉਸ ਉਤੇ ਅਧਿਕਾਰ ਦੀ ਮਨਾਹੀ 
3. ਅਨੈਤਿਕ ਕਾਮ ਸਬੰਧਾਂ ਦੀ ਮਨਾਹੀ 
ਉਪਰੋਕਤ ਮਨਾਹੀਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦਇਆ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਹਰ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 
ਕਾਇਮ ਹੋਵੇ, ਬੁਧ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਬਲ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ । ਜਿਵੇ ਮਾਂ ਆਪਣੇ 
ਬੱਚਿਆਂ ਨੂੰ ਖਤਰੇ ਝੱਲ ਕੇ ਪਾਲਦੀ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਰਹਿਮ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਇਸ 
ਪਰਕਾਰ ਮਨੁੱਖ ਸਾਰੇ ਜੀਵਾਂ ਉਪਰ ਦਿਆਲੂ ਹੋਵੇ । ਬੁੱਧ ਨੇ ਕਿਹਾ, ਕੀਮਤੀ ਸੁਗਾਤਾਂ 
ਦੇਣ ਦੀ ਥਾਂ ਥੋੜਾ ਕੁ ਪਿਆਰ ਦਿਉ - ਉਹ ਵਧੀਕ ਅਸਰ ਅੰਦਾਜ਼ ਹੋਵੇਗਾ । 


੮. ਸਹੀ ਕਿਰਤ - ਧਰਮ ਦੀ ਕਿਰਤ ਕਰਨ ਦਾ_ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ । ਧਰਮ ਦੀ ਕਿਰਤ ਉਹ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਈਮਾਨਦਾਰੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ । ਵਧੀਕ 
ਕੀਮਤ ਵਸੂਲਣੀ, ਲੋੜਵੰਦ ਦੀ ਮਜਬੂਰੀ ਤੋਂ ਨਾਜਾਇਜ਼ ਲਾਭ _ਉਠਾਉਣਾ 
ਪਾਪ-ਕਿਰਤ ਹੈ । ਅਜਿਹੀ ਕਮਾਈ ਨੁਕਸਾਨਦਾਇਕ ਹੈ । ਕੁਝ ਕੁ ਕਿੱਤੇ ਅਜਿਹੇ 
ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਜੇ ਵਧੀਕ ਆਮਦਣ ਵੀ ਹੋਵੇ ਤਦ ਵੀ ਨਹੀਂ ਅਪਨਾਉਣੇ । ਉਹ 
ਹਨ - ਝਟਕਈ ਦਾ ਕਿੱਤਾ, ਸ਼ਰਾਬ ਵੇਚਣ ਦਾ ਠੇਕਾ, ਜ਼ਹਿਰ ਵੇਚਣ ਦਾ ਵਪਾਰ, 
ਗੁਲਾਮਾਂ ਦਾ ਵਪਾਰ ਅਤੇ ਸ਼ਸਤਰਾਂ ਦਾ ਵਪਾਰ । ਘੱਟ ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਾਰਾ ਕਰ ਲਢੋ ਪਰ 
ਕਿਰਤ ਵਿਚ ਬੇਈਮਾਨੀ ਨਾ ਕਰੋ । ਅਮਾਨਤ ਵਿਚ ਖਿਆਨਤ ਦੁੱਖਾਂ ਦੀ ਖਾਣ ਹੈ । 


੮1. ਸਹੀ ਪ੍ਰਯਤਨ - ਧਰਮ ਪੰਧ ਉੱਤੇ ਚਲਦਿਆਂ ਕਈ ਵਾਰ ਮਨ ਫਿਰ 
ਬੇਚੈਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਕਈ ਸਾਧੂ ਸੰਤ ਲੋਭ ਲਾਲਚ ਕਾਮ ਜਾਂ ਹੰਕਾਰ ਵਿਚ ਫਸਦੇ 
ਦੇਖੇ ਗਏ ਹਨ । ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਮਨ ਉਤੇ ਲਗਾਤਾਰ ਸਖਤ 
ਪਹਿਰਾ ਰੱਖਿਆ ਜਾਵੇ । ਮਨ ਨੂੰ ਨਿਰੰਤਰ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਸ਼ੁੱਧ ਰੱਖਣਾ ਪਵੇਗਾ । ਚੰਗੀ 
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ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਉਤਸ਼ਾਹਿਤ ਕਰੋ ਤਾਂ ਕਿ ਧਰਮ ਪ੍ਰਫੁੱਲਤ ਹੋਵੇ । ਬੁਰੀਆਂ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਤਿਆਗੀ । ਮਨ ਦੀ ਖਿੜਕੀ ਰਾਹੀ ਕੇਵਲ ਸ਼ੀਲ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਅੰਦਰ ਦਾਖਲ ਹੋਣ 
ਦਿਉ । ਬੁਰੀ ਭਾਵਨਾ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਇਹ ਤਰੀਕੇ ਹਨ - 

ਉ. ਜਿਸ ਵਸਤੂ ਦੇ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਆਉਣ ਨਾਲ ਬੁਰੇ ਖਿਆਲ ਪੈਦਾ ਹੋਏ, 
ਉਸ ਵਸਤੂ ਦੀ ਥਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਸਤੂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਕਰੋ । 

ਅ.ਜੇ ਫਿਰ ਵੀ ਧਿਆਨ ਪਰੇ ਨਾ ਹਟੇ ਤਾਂ ਬੁਰੀ ਵਸਤੂ ਦੀਆਂ ਬੁਰਾਈਆਂ 
ਸਾਹਮਣੇ ਰੱਖ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਖਿਆਲ ਨੂੰ ਤਿਆਰੀ । 

. ਜੇ ਫਿਰ ਵੀ ਧਿਆਨ ਲਾਂਭੇ ਨਾ ਹਟੇ ਤਾਂ ਬੁਰੀ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚੋਂ ਕੱਢੇ । 

ਸ. ਨੇਕ ਭਲੇ ਪੁਰਖਾਂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਕਰੋ । 


੮੪. ਸਹੀ-ਸਿਮ੍ਰਤੀ - ਸਿਮਰਤੀ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਮਨੋਭਾਵਨਾ - ਬਿਨਾ ਸੋਚੇ 
ਵਿਚਾਰੇ ਕਾਹਲੇਪਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਕਾਰਜ ਨਹੀ ਕਰਨਾ, ਕੋਈ ਫੈਸਲਾ ਨਹੀ' ਲੈਣਾ । 
ਬਿਨਾ ਸੋਚੇ ਸਮਝੇ ਕੋਈ ਸ਼ਬਦ ਮੂੰਹੋਂ ਨਹੀਂ ਕੱਢਣਾ । ਸਾਰਾ ਵਰਤੋਂ ਵਿਹਾਰ 
ਨਿਯਮਿਤ ਹੋਵੇ । ਜਿਥੇ ਕੰਮ ਕਰ ਰਹੇ ਹੋਵੋ, ਜਾਂ ਯਾਤਰਾ ਕਰ ਰਹੇ ਹੋਵੋ, ਚਾਹੇ ਘਰ 
ਵਿਚ ਹੋਵੋ', ਸਾਰਾ ਵਿਹਾਰ ਸੰਤੁਲਿਤ ਹੋਵੇ । ਤੁਰਨ ਫਿਰਨ ਤੋ` ਲੈ ਕੇ ਹਾਵ ਭਾਵ 
ਤਕ ਇਹੀ ਸਾਬਤ ਕਰਨਾ. ਕਿ ਤੁਹਾਡੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿਚ ਸੰਜਮ ਹੈ । ਜੋ ਕੁਝ ਚਾਰ 
ਚੁਫੇਰੇ ਵਾਪਰ ਰਿਹਾ ਹੈ ਉਸ ਤੋਂ` ਚੇਤੰਨ ਰਹੋ । ਦੇਖੋ ਕਿ ਅਨੁਚਿਤ ਤਾਂ ਨਹੀ ਹੋ 
ਰਿਹਾ । ਜਦੋਂ ਬੈਠਣਾ ਹੋਵੇ ਉਦੋਂ ਬੈਠੋ, ਖਲੋਣ ਦੇ ਵਕਤ ਖਲੋਵੋ । ਜਦੋਂ ਤੁਹਾਡੀ 
ਸਿਮ੍ਰਤੀ ਵਿਚ ਤੁਹਾਨੂੰ ਕੋਈ ਵਿਘਨ ਪਿਆ ਹੋਇਆ ਮਹਿਸੂਸ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ 
ਕਾਰਨ ਲੱਭੋ । ਕਾਰਨ ਮਿਲ ਜਾਣ ਉਤੇ ਸਿਮ੍ਰਤੀ ਸਹੀ ਹੋ ਜਾਵੇਗੀ । ਬੁਰਾ ਕੰਮ 
ਕਰਨ ਤੋ” ਤਾਂ ਮਨਾਹੀ ਹੈ ਹੀ ਚੰਗੀ ਗੱਲ, ਕੰਮ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਵੀ ਸੋਚੋ ਕਿ ਇਸ 
ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ੁਹਰਤ ਦੀ ਭੁੱਖ ਤਾਂ ਨਹੀਂ ਕਿ ਵਾਕਈ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਸੇਵਾ ਕਰ ਰਹੇ ਹਾਂ, 
ਕਿਤੇ ਦਿਖਾਵਾ ਤਾਂ ਨਹੀਂ ? ਕਿਤੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਨੀਵਾਂ ਦਿਖਾਉਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਤਾਂ ਪ੍ਰਬਲ 
ਨਹੀ” ? 

ਸਹੀ ਸਿਮਰਤੀ ਵਾਸਤੇ ਚਾਰ ਪੜਾਓ (ਉਪਸਥਾਨ) ਸਹਾਈ ਹਨ - 

ਉ. ਕਾਯਾ ਉਪਸਥਾਨ - ਹਮੇਸ਼ਾ ਯਾਦ ਰੱਖੋ ਸਰੀਰ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ । ਇਸ ਨੂੰ 
ਬੇਮਾਇਨਾਂ ਸਮਝੋ । ਸਰੀਰ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਹੀ ਬਹੁਤੀ ਵੇਰ ਬੁਰਾਈ ਦਾ 
ਕਿਲਾ ਬਣਦੀਆਂ ਹਨ ਬਚੋ । ਕਦੀ ਕਦਾਈ" ਸ਼ਮਸ਼ਾਨ ਘਾਟ ਵਿਚ 
ਲਾਸ਼ਾਂ ਦੇਖੋ । ਸਰੀਰ ਕਿਉਕਿ ਨੇਕੀ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ ਵਾਹਨ ਵੀ ਹੈ - 
ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੀ ਸੰਭਾਲ ਜ਼ਰੂਰ ਕਰੋ, ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਖਾਓ, ਪੀਓ ਤੇ 
ਸਫਾਈ ਰੱਖੋ ਪਰ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਵਾਹਨ ਤੋਂ ਵਧ ਕੇ ਮਹੱਤਤਾ ਨਾ ਦਿਉ । 

ਅ. ਵੇਦਨਾ ਉਪਸਥਾਨ - ਵੇਦਨਾ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ 
ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਸੂਚਨਾ । ਇੰਦਿਆਈ ਅਨੁਭਵ । ਅਹਿਸਾਸ ਕਰੋ 
ਕਿ ਇੰਲ੍ਰੀਆਂ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਗਿਆਨ ਉੱਤਮ ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਇਹ ਰਿਆਨ ਤਾਂ ਪਸ਼ੂਆਂ ਪਾਸ ਵੀ ਹੈ । ਫਿਰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਅਤੇ ਪਸ਼ੂਆਂ 
ਵਿਚ ਕੀ ਫਰਕ ਹੋਇਆ ? 
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. ਚਿੱਤ ਉਪਸਥਾਨ - ਮਨ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀਆਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਲੜੀ ਉਤੇ 
ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਪਹਿਰਾ ਦਿਉ । ਸਮਤੋਲ ਕਾਇਮ ਰੱਖੋ । ਜਿਹੜੇ ਵਿਚਾਰ 
ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਉਹਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਤੁਰੰਤ ਕਰਮ ਨਾ ਕਰੀ ਜਾਉ । ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ 
ਪਰਖ ਕਰੋ ਕਿ ਸਹੀ ਹਨ ਜਾਂ ਗਲਤ । ਮਨ ਪਲ ਪਲ ਬਦਲਦਾ ਹੈ । 
ਹੁਣੇ ਕਹੇਗਾ ਕਿ ਫਲਾਣੀ ਵਸਤੂ ਚੰਗੀ ਹੈ । ਥੋੜੀ ਦੇਰ ਬਾਅਦ ਕਹੇਗਾ 
ਉਹ ਮਾੜੀ ਸੀ । ਇਸ ਲਈ ਮਨ ਨੂੰ ਉਸ ਤੜ੍ਹਾਂ ਸਿਧਾ ਲਉ ਜਿਵੇ' ਘੋੜੇ 
ਨੂੰ ਸਿਧਾਈਦਾ ਹੈ । 
ਸੀ 


੮98. ਸਹੀ ਸਮਾਧੀ - ਸਮਾਧੀ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਧਿਆਨ ਇਕ ਨੁਕਤੇ ਉਤੇ 
ਕੇਂਦਰਿਤ ਕਰਨਾ । ਇਕਾਂਤ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਚਿੰਤਨ ਕਰਨਾ ਬੜਾ ਉਪਯੋਗੀ ਹੈ । ਇਸ 
ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਹੈ । ਸਮਾਧੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਤੀ ਹੋਣ ਨਾਲ ਮਨ ਅਤੇ ਸਰੀਰ ਦੋਵੇ 
ਸੁੱਧ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਸਮਾਧੀ ਮਨ ਨੂੰ ਉੱਤਮ ਖੁਰਾਕ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਜੇ ਮਨ ਸੰਤੁਲਿਤ 
ਅਤੇ ਤੰਦਰੁਸਤ ਹੈ ਤਾਂ ਸਰੀਰ ਉਤੇ ਖੇੜਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਸਮਾਧੀ ਦਾ 
ਲਗਾਤਾਰ ਅਭਿਆਸ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨ ਧਰਮ ਦੇ ਉਚੇ ਮੰਡਲਾਂ ਤਕ ਪੁੱਜ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਸਮਾਧੀ ਉਹ ਸਾਧਨ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਲਗਾਤਾਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਭੌਤਿਕ ਜਗਤ ਦੀ 
ਨਾਸ਼ਵਾਨਤਾ ਤੋਂ ਨਿਰਮਲ ਕਰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । ਸਮਾਧੀ ਵਿਚ ਚਾਰ ਪੜਾਉ 
ਆਉਦੇ ਹਨ ਤੇ ਹਰੇਤ ਪੜਾਉ ਪਿਛਲੀ ਤੋ ਉਪਰਲੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਲੈ ਕੇ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ । ਪਹਿਲੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਮਨ ਸ਼ਾਂਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਸਮਾਧੀ ਖਤਮ ਹੋਣ ਉਪਰੰਤ 
ਫਿਰ ਸ਼ੰਕੇ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਦੂਜੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸ਼ੰਕੇ ਖਤਮ ਹੋ ਜਾਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਤੀਜੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਮਨ ਅਨੰਦ ਨਾਲ ਭਰ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਅਵਸਥਾ ਸਰਬੋਤਮ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਨਾ ਸੰਸੇ ਹਨ ਨਾ ਆਨੰਦ । ਨਾ 
ਦੁੱਖ ਨਾਂ ਸੁੱਖ । ਨਾ ਮੋਹ ਨਾ ਤਿਆਗ । ਕਿਸੇ ਵਸਤੂ ਦੀ ਵੀ ਸੁੱਧ ਬੁੱਧ ਨਹੀਂ । ਨਾ 
ਕੋਈ ਆਪਣਾ ਨਾ ਕੋਈ ਪਰਾਇਆ । ਸੋਨਾ ਅਤੇ ਮਿੱਟੀ ਇਕ ਬਰਾਬਰ । ਇਸ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿਚਲੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅਰਹਤ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਚੌਥੀ ਸਮਾਧੀ ਨਿਰਵਾਣ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਮੌਕਾ ਹੈ । ਬੁੱਧ ਆਖਦਾ ਹੈ - “ਧੰਨ ਹਨ ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਜਿਨ੍ਹਾਂ. ਨੇ 
ਆਪਣਾ ਛਿਣ ਪਕੜ ਲਿਆ । ਪਛਤਾਣਗੇ ਉਹ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਛਿਣ ਹੱਥੋ ਨਿਕਲ _- 


ਧੱਮਪਦ 


ਬੁੱਧਘੋਸ਼ ਨੇ ਪੰਜਵੀਂ ਸਦੀ ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਧਮਪਦ ਦਾ ਪਾਲੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਟੀਕਾ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ । ਮੈਕਸਮੂਲਰ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦਾ ਸਮਾਂ 450 ਈਸਵੀ ਮੰਨਦਾ 
ਹੈ । ਬੁੱਧਘੋਸ਼ ਨੇ ਹਰੇਕ ਸ਼ਲੋਕ ਨਾਲ ਇਕ ਇਕ ਕਹਾਣੀ ਜੋੜ ਦਿੱਤੀ । ਕਹਾਣੀ ਦੇ 
ਪਾਤਰ ਅਤੇ ਵਾਪਰਨ ਦਾ ਸਮਾਂ ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਵਾਲਾ ਦਿਖਾਇਆ ਗਿਆ । ਇਹ 
ਕਹਾਣੀਆ ਬੁੱਧ ਧਰਮ ਨੂੰ ਸਰਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਮਝਣ ਵਸਤੇ ਸਹਾਈ ਹੋਈਆਂ । 
ਬੋਧੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਮੱਤ ਹੈ ਕਿ ਧੱਮਪਦ ਪਹਿਲੀ ਬੋਧ ਕੌਂਸਲ ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕਰ 
ਲਿਆ ਗਿਆ ਸੀ । ਪਹਿਲੀ ਕੌਂਸਲ ਬੁੱਧ ਦੇ ਸਰੀਰ ਤਿਆਗਣ ਤੋਂ ਛੇ ਮਹੀਨੇ 
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ਬਾਅਦ ਬੁਲਾ ਲਈ ਗਈ ਸੀ ਤੇ ਬੁੱਧਵਾਣੀ ਦਾ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ । 
ਪਰ ਸਾਡੇ ਪਾਸ ਕੋਈ ਅਜਿਹੀ ਲਿਖਤ ਨਹੀਂ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਤੋ ਵਧੀਕ 
ਪੁਰਾਣੀ ਸਾਬਤ ਹੋ ਸਕੇ ਜਦੋ ਕਿ ਬੁੱਧ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਨੂੰ ਢਾਈ ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਹੋਣ ਵਾਲੇ 
ਹਨ । ਕੀ ਮੌਜੂਦਾ ਧੈਂਮਪਦ ਗ੍ਰੰਥ ਹੂਬਹੂ ਉਹੀ ਹੈ ਜੋ ਬੁੱਧ ਨੇ ਉਚਾਰਣ ਕੀਤਾ ? ਬੁੱਧ 
ਦੇ ਜ਼ਮਾਨੇ ਵਿਚ ਲਿੱਪੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਵੀ ਸੀ ਕਿ ਨਹੀਂ ਇਹੋ ਮਾਮਲਾ ਸੁਲਝਣ ਵਿਚ 
ਨਹੀਂ ਆ ਰਿਹਾ । ਜੇ ਲਿਖਤ ਨਹੀਂ ਸੀ ਫਿਰ ਤ੍ਰਿਪਿਟਕ (ਟੋਕਰੀਆਂ) ਦਾ ਕੀ ਅਰਥ 
ਹੋਇਆ ? ਤ੍ਰਿਪਿਟਕ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਤਿੰਨ ਪਟਾਰੀਆਂ । ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਾਮ 
ਪੱਤਿਆ ਉਤੇ, ਤਾੜ ਪੱਤਿਆ ਉਤੇ ਜਾਂ ਭੋਜ ਪੱਤਿਆ ਉਤੇ ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਲਿਖਣ 
ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਸੀ । ਤਿੰਨ ਪਟਾਰੀਆਂ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਮਹਾਨ ਬੋਧੀ ਗ੍ਰੰਥ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗਏ । 

ਬੁੱਧਘੋਸ਼ ਲਿਖਦਾ ਹੈ ਕਿ ਧਮਪਦ ਦਾ ਟੀਕਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਜਿਹੜੀ ਲਿਖਤ ਪਈ ਹੈ, ਇਹ ਉਹੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਪਹਿਲੀ ਕੌਂਸਲ ਵੇਲੇ ਤਿਆਰ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ । ਉਹ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ, “ਤਥਾਗਤ ਨੇ ਜੋ ਕਿਹਾ ਸੀ ਉਸ ਵਿਚੋਂ ਨਾ 
ਕੁੱਝ ਘਟਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਨਾ ਵਧਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਮਨੁੱਖ ਅਤੇ ਦੇਵਤੇ 
ਜੋ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਸ ਵਿਚ ਕਾਫੀ ਕੁਝ ਵੱਧ ਘੱਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਦਰੁਸਤ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਬੁੱਧ ਨੇ ਇਕ ਅੱਖਰ ਵੀ ਬੇਮਤਲਬ ਨਹੀਂ ਸੀ' ਕਿਹਾ । ਮੈ” 
ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਸਿਰਫ ਅਜਿਹੇ ਸ਼ਬਦ ਜੋੜੇ ਹਨ - “ਫਿਰ ਇਹ ਹੋਇਆ, ਅੱਗੇ ਘਟਨਾ 
ਇਉ ਵਾਪਰੀ, ਤਦ ਤਥਾਗਤ ਨੇ ਉਥੇ ਇਉ ਕਿਹਾ ਆਦਿਕ । ਬੁੱਧਘੋਸ਼ ਨੇ ਉਸ 
ਵੇਲੇ ਤੱਕ ਪ੍ਰਾਪਤ ਧਮਪਦ”" ਦੀਆਂ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਹੱਥ ਲਿਖਤਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 
ਕੀਤਾ । 

ਵਿਕਿਆ ਮਸਤ 


ਧੱਮਪਦ, ਸੁੱਤਪਿਟਕ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਦੀਆਂ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਕਿਰਤਾਂ ਵਿਚੋ ਇਕ ਹੈ । 
ਸੁੱਤ ਪਿਟਕ ਵਿਚ ਪੰਜ ਨਿਕਾਯ ਹਨ - 

1. ਦੀਘ ਨਿਕਾਯ 

2. ਮਝਿਮ ਨਿਕਾਯ 

3. ਸਮਯੁਤ ਨਿਕਾਯ 

4. ਅੰਗੁੱਤਰ ਨਿਕਾਯ 

5. ਖੁੱਦਕ ਨਿਕਾਯ 

ਅਖੀਰਲੇ ਗ੍ਰੰਥ ਖੁੱਦਕ ਨਿਕਾਯ ਵਿਚ ਕੁੱਲ ਪੰਦਰਾਂ ਰੱਥ ਹੋਰ ਹਨ ਤੇ ਧੱਂਮਪਦ 
ਇਸ ਗ੍ਰੰਥਾਵਲੀ ਵਿਚਲਾ ਦੂਜਾ ਗ੍ਰੰਥ ਹੈ । ਧੱਮਪਦ ਦੇ ਕੁੱਲ 26 ਅਧਿਆਇ ਹਨ 
ਤੇ 423 ਸ਼ਲੋਕ । ਪਾਲੀ ਵਿਚ ਧੈਂਮ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ ਸਾਡੇ ਅੱਜ ਦੇ “ਧਰਮ” ਵਾਲੇ 
₹ ਧਯਧਵ ਸਬੰਧੀ ਵੇਰਵੇਂ ਨਾਲ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਐਫ. ਮੈਕਸਮੂਲਰ ਦੀ ਕਿਤਾਬ ਧਮਪਦ 

(ਅੰ) ਅਤੇ ਡਾ. ਲ.ਅ. ਜੋਸ਼ੀ ਦੀ ਕਿਤਾਬ ਧਮਪਦ (ਪੰ.) ਪੜ੍ਹੋ । 


188 ਭਾਰਤ ਦੇ ਪੁਰਾਤਨ ਧਰਮ- ਇਕ ਸੰਖੋਪ ਸਰਵੇਖਣ 
ਹਨ । “ਪਦ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਦੋ ਅਰਥ ਹਨ । ਇਕ ਹੈ ਮਾਰਗ । “ਪਥ” ਅਤੇ “ਪਦ? 
ਇਕੋ ਅਰਥ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ । ਪਥ ਤੋ` ਪਥਿਕ ਸ਼ਬਦ ਬਣਿਆ ਹੈ, ਅਰਥ ਹੈ 
ਯਾਤਰੀ । ਇਵੇ' ਹੀ “ਪਦ” ਤੋਂ ਪੈਦਲ ਸ਼ਬਦ ਬਣਿਆ । ਪੈੱਡਾ ਤੇ ਪੰਧ ਸ਼ਬਦ 
ਸਾਡੀ ਹੁਣ ਵੀ ਨਿੱਤ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ ਆਉਦੇ ਹਨ । ਪਦ-ਯਾਤ੍ਰੀ ਸ਼ਬਦ ਅੱਜ ਵੀ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸੋ_ਧੱਮਪਦ ਦਾ ਅਰਥ ਹੋਇਆ - ਧਰਮ ਦੀ ਡੰਡੀ, 
ਧਰਮਪੰਧ, ਧਰਮ ਦਾ ਮਾਰਗ । ਮੈਕਸਮੂਲਰ ਧੱਮਪਦ ਦਾ ਅਰਥ “ਧਰਮ ਦਾ 
ਕਦਮ” (0੦੧੦; ੦6 12100) ਕਰਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਧਰਮ ਦੀਆਂ 
ਪੰਕਤੀਆਂ ਵੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪਦ ਦੇ ਅਰਥ ਵਾਕ ਵੀ ਹਨ । ਸਿੱਖ ਸਭਿਆਚਾਰ ਵਿਚ 
ਪੰਥ ਸ਼ਬਦ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ - ਧਮਪਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਹੀ ਅਰਥਾਂ 
ਵਿਚ ਬੋਧੀਆਂ ਦੀ ਵਰਤੇ ਵਿਹਾਰ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ । ਪਦ ਦਾ ਦੂਜਾ ਅਰਥ ਕਾਵਿ ਵੀ 
ਹੈ। ਗੱਦ ਅਤੇ ਪਦ, ਵਾਰਤਕ ਅਤੇ ਕਵਿਤਾ ਲਈ ਇਸਤੇਮਾਲ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ 
ਹਨ । ਪਦ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਵਾਰ ਵਰਤੋਂ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ 
- ਇਕ-ਪਦੇ, ਦੁਪਦੇ, ਚਉਪਦੇ, ਅਸ਼ਟਪਦੀ ਆਦਿਕ । ਧਮਪਦ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਸ਼ਲੋਕ ਕਿਉਕਿ ਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਇਸ ਕਰਕੇ ਧਮਪਦ ਦਾ ਇਹ ਅਰਥ ਵੀ 
ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਹੈ - ਧਰਮ ਦੇ ਸ਼ਲੋਕ, ਧਰਮਕਾਵਿ, ਧਰਮਸੂਤਰ । ਬੋਧੀਆਂ ਵਿਚ ਇਸ 
ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਿਤਨੇਮ ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਰਹੀ ਹੈ । 

ਬੋਧ ਸਾਹਿਤ ਇਹ ਮੰਨਦਾ ਹੈ ਕਿ ਧੈਂਮਪਦ ਪਹਿਲੀ ਕੌਂਸਲ ਵਿਚ ਸੰਪੂਰਣ 
ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ ਸੀ । ਪਹਿਲੀ ਸਦੀ ਪੂਰਬ ਈਸਾ, ਵਿਚ ਬੈਕਟਰੀਆਂ ਦੇ ਰਾਜੇ 
ਮਿਲਿੰਦ ਨੇ ਪੰਜਾਬ ਉਪਰ ਰਾਜ ਕਾਇਮ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ । ਮਿਲਿੰਦ ਪੰਜਾਬ ਦਾ 
ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਰਾਜਾ ਬਣਿਆ । ਪਾਲੀ ਲਿਖਤ ਵਿਚ ਮਿਲਿੰਦ ਨਾਮ ਨੂੰ ਯੂਨਾਨੀ ਵਿਚ 
ਮੀਨਾਂਡਰ ਨਾਮ ਨਾਲ ਜਾਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਬੋਧ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਹਾਸਲ 
ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਉਸ ਨੇ ਉਸ ਵਕਤ ਦੇ ਮਹਾਨ ਵਿਦਵਾਨ ਨਾਗਸੈਨ ਨੂੰ ਸਂਦਿਆ ਤੇ 
ਮਿਲਿੰਦ ਵੱਲੋਂ ਪੁੱਛੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾ ਦੇ ਨਾਗਸੈਨ ਵੱਲੋ ਦਿੱਤੇ ਉੱਤਰ - “ਮਿਲਿੰਦ ਪਨਹ” 
ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ । ਇਸ ਗੰਥ ਵਿਚ ਵੀ ਧੱਮਪਦ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਦਾ ਹੈ । ਸੋ 
ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਪ੍ਰਾਚੀਨਤਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਣਿਕਤਾ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸ਼ੌਕ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਦਿੱਤੀਆਂ ਤਾਂ ਇਹਨਾਂ ਕਥਾਵਾਂ ਨੇ ਧੈਂਮਪਦ ਨੂੰ ਹਰਮਨ ਪਿਆਰਾ ਵੀ 
ਬਣਾਇਆ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਕੀਤੇ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ ਦੀਆ ਕੇਵਲ ਪੌੜੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੌੜੀਆਂ 
ਵਿਚਕਾਰ ਸ਼ਲੋਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ । ਹੁਣ 
ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਰਾਗੀ ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ ਦਾ ਗਾਇਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਕੁੱਝ 
ਆਪਣੀ ਚੋਣ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਪਰ ਮੂਲ ਵਾਰ-ਆਸਾ 
ਕੇਵਲ ਪੌੜੀਆਂ ਵਿਚਲੀ ਰਚਨਾ ਸੀ । ਇਵੇ' ਹੀ ਪੰਜਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਬੁੱਧਘੋਸ਼ ਨੇ 
ਧੱਮਪਦ ਵਿਚ ਕੀਤਾ । ਬੁੱਧਘੋਸ਼ ਦੁਆਰਾ ਸੰਪਾਦਿਤ ਵੱਡੇ ਧੌਮਪਦ ਦਾ ਨਾਮ 
“ਧੈਂਮਪਦ ਅੱਥਕਥਾ” ਹੈ । ਸ਼ਬਦ ਅੱਥਕਥਾ ਦਾ ਮਾਇਨਾ ਹੈ ਸਰਲ ਅਰਥ ਕਰਨ 
ਵਾਲੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ (ਅੱਥ=ਅਰਥ) । 
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ਬੋਧ ਪਰੰਪਰਾ ਇਸ ਵਿਸਵਾਸ ਦੀ ਧਾਰਣੀ ਹੈ ਕਿ ਧੌਮਪਦ ਪਹਿਲੀ' ਕੌਂਸਲ 
ਵਿਚ ਤਿਆਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ । ਇਹ ਕੌਂਸਲ ਮਗਧ ਦੇ ਰਾਜੇ ਅਜਾਤਸੇਂਤਰੂ ਲੇ 
ਰਾਜਗਹਿ ਵਿਖੇ ਆਪਣੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ ਹੇਠ ਕਰਵਾਈ ਸੀ ਤੇ_ਇਸ ਮਹਾਂਸਭਾ ਦੀ 
ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਮਹਾਨੰ ਬੁੱਧ ਵਿਦਵਾਨ ਕਸ਼ਯਪ ਨੇ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਉਪਾਲੀ ਅਤੇ ਆਨੰਦ 
ਉਥੇ ਮੌਜ਼ੂਦ ਸਨ । ਜਦੋ ਕੋਈ ਵਿਦ ਨ ਬੁੱਧ ਰਚਨਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਾ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਦੁਹਰਾਉਂਦਾ ਜੋ ਬੁੱਧਵਾਣੀ ਹੁੰਦੇ ਤਾਂ ਉਪਾਲੀ ਅਤੇ ਆਨੰਦ ਦੋਵੇਂ ਇਸ 
ਰੱਲ ਦੀ ਪ੍ਰੋੜ੍ਹਤਾ ਕਰਦੇ ਕਿ ਕਥਨ ਸਹੀ ਹੈ । ਜੇ ਕੋਈ ਅਜਿਹੀ ਗੱਲ ਹੁੰਦੀ ਜਿਹੜੀ 
ਬੁੱਧ ਨੇ ਨਾ ਕਹੀ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਇਹ ਦੋ “ ਭਿੱਖੂ ਬੋਧ ਗੰਥ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ 
ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੰਦੇ । ਸੋ, ਇਹ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ - ਕਿ ਮਿਲਾਵਟ ਹੋਈ ਹੋਵੇ । 
ਜਿਹੜੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਹ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਵੱਟਗਾਮਣੀ ਰਾਜਾ ਦੀ ਸਰਪ੍ਰਸਤੀ 
ਹੇਠ ਜ਼ਿਹੜੀ ਲੰਕਾ ਵਿਖੇ ਪੰਜਵੀ' ਕੌਂਸਲ ਹੋਈ, ਈਸਵੀ ਸੰਮਤ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਤੋ 
ਪੁਰਬਲੀ ਸਦੀ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਬੋਧ ਗਰੰਥ ਲਿਪੀਬੱਧ ਹੋਏ ਉਹ ਸਹੀ ਨਹੀ” 
ਲਗਦੇ । ਸ਼ਬਦ “ਤਿਰਿਪਿਟਕ” - ਆਪਣੇ ਆਪ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਸਬੂਤ ਹੈ - ਕਿ 
ਆਖਰ ਤਿੰਨ ਪਟਾਰੀਆਂ ਵਿਚ ਜੋ ਕੁੱਝ ਸੰਭਾਲਿਆ ਰਿਆ - ਉਹ ਲਿਖਤਾਂ ਹੀ 


ਕੋਂਸਲ ਵੇਲੇ ਦਾ ਧੈਮਪਦ ਦਾ ਖਰੜਾ ਵੀ ਪਿਆ ਸੀ । 


ਧਮਪਦ ਦੇ ਕੁੱਝ ਸ਼ਲੋਕ 
-- ਜਿਹੜੇ ਚੇਤੰਨ ਹਨ, ਉੱਦਮੀ ਹਨ ਉਹ ਗ੍ਰਹਿਸਥ ਨੂੰ ਇਵੇਂ ਫ਼ੱਡ ਦਿੰਦੇ ਹਨ 
ਜਿਵੇਂ ਹੰਸ ਤਲਾਬ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਚਲੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਨਿਰਵਾਣ ਦੇ ਇੱਛੁਕ ਘਰ 
ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਨਹੀਂ' ਪੈਂਦੇ । 


-- ਜਿਵੇਂ ਚਰਵਾਹਾ ਹੱਥ ਵਿਚ ਡੰਡਾ ਪਕੜ ਕੇ ਗਾਵਾਂ ਨੂੰ ਚਾਰਨ ਵਾਸਤੇ ਲੈ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਮੌਤ ਇਸੇ ਤਰਾਂ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਲੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । 


-- ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਇਕ ਵਾਰ ਧਰਮ ਦੀ ਉਲੰਘਣਾ ਕਰ ਚੁਕਿਆ ਹੈ, ਝੂਠ ਬੋਲਦਾ ਹੈ 
ਤੇ ਪਰਲੋਕ ਦਾ ਭੈ ਛੱਡ ਚੁਕਿਆ ਹੈ ਉਸ ਲਈ ਕੋਈ ਪਾਪ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ 
ਜਿਸ ਤੋਂ ਉਹ ਸੰਕੋਚ ਕਰੇ । 


ਾ ਪੂਰਨ ਤੌਰ ਤੇ ਬੁਰਾ ਅਤੇ ਸੰਪੂਰਨ ਤੌਰ ਤੇ ਸ਼ੋਭਾਵੰਤ ਮਨੁੱਖ ਨਾ ਕਦੀ ਭੂਤਕਾਲ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਨਾ ਭਵਿਖ ਵਿਚ ਹੋਵੇਗਾ, ਨਾ ਵਰਤਮਾਨ ਵਿਚ ਹੈ । 
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ਭਾਰਤ ਦੋ ਪੁਰਾਤਨ ਧਰਮ- ਇਕ ਸੰਖੇਪ ਸਰਵੋਖਣ 
ਹੇ ਅਤੁਲ ! ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਦੇਰ ਤੋ` ਤੁਰੀ ਆਉਦੀ ਰੀਤ ਹੈ ਕਿ ਚੁੱਪ 
ਬੈਠਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਆਕੜ ਖਾਂ ਕਹਿਕੇ ਨਿੰਦਦੇ ਹਨ ਤੇ ਗੱਲਾਂ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਬਕਵਾਸੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅਜਿਹਾ ਨਹੀਂ_ਜਿਸ 
ਨਿੰਦਿਆ ਨਾ ਹੋਈ ਹੋਵੇ । 


(ਹਦ 


ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ ਜਦੋਂ ਤੱਕ ਮੋਹ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਉਦੋਂ ਤੱਕ ਉਹ ਉਸੇ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਬੰਧਨ ਵਿਚ ਹੈ ਜ੍ਰਿਵੇਂ ਦੁਧ ਚੁੰਘਣ ਵਾਲਾ ਬੱਚਾ ਮਾਂ ਨਾਲ ਬੱਝਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 


ਜੇ ਚੰਗੀ ਸੰਗਤ ਵਾਲਾ ਬੁੱਧੀਮਾਨ, ਜਾਊ ਤੇ ਗਿਆਨੀ ਸਾਥੀ ਨਾ ਮਿਲੇ ਤਾਂ 
ਉਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਇਕੱਲੇ ਰਹੋ ਜਿਵੇਂ ਜਿਤੇ ਹੋਏ ਰਾਜ ਨੂੰ ਪਿਛੇ ਛੱਡ ਕੇ ਰਾਜਾ 
ਚਲਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਾਂ ਜਿਵੇਂ ਹਾਥੀ ਜੰਗਲ ਵਿਚ ਇਕੱਲਾ ਘੁੰਮਦਾ ਹੈ । 


ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਇਵੇਂ ਉਦਮੀ ਹੋਕੇ ਸ਼ਰਧਾ, ਸਦਾਚਾਰ, ਉਤਸ਼ਾਹ, ਸਮਾਧੀ ਤੇ 
ਧਰਮ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਕੇ ਸਾਵਧਾਨੀ ਨਾਲ ਦੁੱਖਾਂ ਤੋਂ ਪਾਰ ਹੋ ਜਾਵੋ । 


ਮੂਰਖ ਬੰਦਾ ਬਲਦ ਵਾਂਗ ਬੁੱਢਾ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸਦਾ ਮਾਸ ਵਧਦਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਅਕਲ ਨਹੀਂ । 


ਮਨ ਹੀ ਸਾਰੀਆਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਮਨ ਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਹੈ । 
ਮਨ ਤੋ ਹੀ ਸਾਰੀਆਂ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਹੋਈ ਹੈ । ਜਿਹੜਾ ਵਿਅਕਤੀ 
ਦੂਸ਼ਿਤ ਮਨ ਨਾਲ ਬੋਲਦਾ ਜਾਂ ਕੰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ ਉਸ ਦੇ ਪਿਛੇ ਦੁਖ ਉਜੇ ਤਰਾਂ 
ਚਲਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਰਥ ਦਾ ਪਹੀਆ ਰਥ ਖਿਚਣ ਵਾਲੇ ਬਲਦ ਦੇ । 


ਜਿਵੇਂ ਚੰਗੀ ਤਰਾਂ ਛੱਤੇ ਹੋਏ ਘਰ ਵਿਚ ਬਾਰ£ਾ <' ਪਾਣੀ ਨਹੀ ਵੜਦਾ ਉਵੇਂ 
ਸੰਜਮੀ ਮਨ ਵਿਚ ਮੋਹ ਮਾਇਆ ਦਾਖਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ । 


ਪੁੰਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਲੋਕ ਵਿਚ ਵੀ ਖੁਸ਼ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਪ੍ਰਲੋਕ ਵਿਚ ਵੀ । ਦੋਹਾਂ 
ਸੰਸਾਰਾਂ ਵਿਚ ਉਸ ਨੂੰ ਖੁਸ਼ੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ । ਆਪਣੇ ਹੀ ਕੰਮਾਂ ਦੀ ਪਵਿਤਰਤਾ 
ਉਸ ਨੂੰ ਅਤਿਅੰਤ ਖੁਸ਼ੀ ਬਖ਼ਸਦੀ ਹੈ । 


ਬੇਸਮਝ ਬੰਦਾ ਭਾਵੇ ਕਿੰਨੇ ਧਰਮ-ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰੇ ਪਰ ਅਮਲ ਨਹੀ 
ਕਰਦਾ ਤਾਂ ਧਰਮ-ਫ਼ਲ ਦਾ ਹੱਕਦਾਰ ਨਹੀ ਬਣਦਾ । ਪਰਾਈਆਂ ਗਾਵਾਂ ਦੀ 
ਗਿਣਤੀ ਕਰਨ ਨਾਲ ਕੋਈ ਚਰਵਾਹਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਾਲਕ ਨਹੀ ਬਣ ਸਕਦਾ । 


ਚੇਤੰਨ ਭਿੱਖੂ ਸੁਸਤੀ ਤੋਂ ਡਰਦਾ ਹੈ । ਜਿਵੇਂ ਅੱਗ ਨਿੱਕੇ-ਮੋਟੇ' ਘਾਹ, ਫੂਸ, ਕੱਖ 
ਕੰਡਿਆਂ ਨੂੰ ਸਾੜਦੀ ਹੋਈ ਅੱਗੇ ਵਧਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਇਵੇਂ ਅੱਗੇ ਵਧਦਾ ਹੈ । 
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